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भूमिका 


प्राशिशार्रियों का कथन है कि पृथ्वी पर मनुष्य का जन्म क्रम-विकास से 
हुआ है। यप्मपि आज के नये वेज्ञानिकों में इस विषय में श्रनेक मतभेद उत्पन्न 
हो गये हैं, जो कि संदेह उत्पन्न करते हैं, फिर भी श्रभी किसी ने विकासवाद 
की विचारधारा को जड़समूल उखाड़ कर नहीं फेंका है। लेकिन श्राधुनिक युग 
का चितन अधिकाधिक इस पर जोर देता है कि रूढ़ियों को पकड़ कर उन पर 
विश्वास नहीं करना चाहिये | हो सकता है कि एक युग में एक बात बहुत ही 
ठीक और महत्त्वपूर्ण समझी जाती रही हो ; परन्तु यह श्रावश्यक नहीं है कि 
आगे आने वाले युग में भी उसका वही स्थान बना रहे । 

हमारे सामाजिक नियम कुछ तो हमारे रहन-सहन की आवश्यकताञ्रों के 
अनुकूल बनते हैं और कुछ वे इस पर निर्भर करते हैं कि हमारे उत्पादन के 
साधन क्या हैं, और केसे हैं ? हर युग में मनुष्य अ्रपना तादात्म्य अपने चारों 
ओर की प्रकृति से बिठाना चाहता आया है। इसीलिये उसने अपने को 'महत्‌! 
के सम्बन्ध में रखकर देखा है। 

कितु मनुष्य के जीवन में यह 'महत्‌' के सम्बन्ध, यह ज्ञान-विज्ञान के 
विकास, सबकुछ नहीं होते । विज्ञान के बदलते सत्यों में मनुष्य जब अपने 
लिए कोई श्रास्था का आधार नहीं बना पाता, तब वह भटकने लगता है। उसे 
उस समय अपने जीवन से कोई प्रेम नहीं रह जाता । ऐसे युग जिनमें एक 
व्यवस्था पर दूसरी व्यवस्था अपना प्रभाव डालती है, कभी तो उसमें नये के 
प्रति आवेश-जन्य चमत्कार-प्रियता से भरा मोह उत्पन्न करते हैं और कभी- 
कभी उसमें गतिरोध-सा जन्म लेने लगता है। उस समय उसका मन बहुत उचाट 
खाता है। 

ऐसे ही युग में मनुष्य सोचने को अधिक विवश होता है। जिस युग में 
मनुष्य की पीढ़ी अपने स्वार्थ में लित रहती है, उस समय बुद्धि पर बल नहीं 
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रहता । मेरा तात्पर्य बुद्धि - कौजल चतुरता नहीं, बल्कि सद्‌ अ्रसद्‌ की भावना 
से हैं| ऐसे में मनुष्य अपने स्वार्थ के अनुकूल ही अपने को समझा लेता है। 
जैसे उन्नीसवीं सदी में इज्भलैंड वे वासी यह धारणा अपने मन में बिठा चुके थे 
कि उनको अन्य पूर्वीय जातियों पर शासन करने का न््याय्य अ्रधिकार था। वे 
लोग व्यापारी थे, और उनका मुनाफ़ा उन्हें यही सोचने को प्रेरित करता था। 
उसके बाद जब राजनेतिक परिस्थितियाँ बदल गई, तो नयी पीढ़ी के श्रंगरेज 
का विश्वास उस पुरानी धारणा पर टिक नहीं सका । पूर्वीय जातियों की न्याय 
की पुकार ओर आन्दोलनों ने उन लोगों के विश्वासों को तोड़ दिया । और भी 
अधिक स्पष्ट रूप से इसे यों समका जा सकता है कि यूरोप के सौदागरों के आने 
के पहले यद्यपि भारत में जाति-प्रथा के भ्रनेक विरोधी हुए, किन्तु उच्च जातियाँ 
निम्न जातियों को अस्पश्य बना कर रखने के सिद्धान्त को प्राय: पूर्णातया न्‍्यायो- 
चित समभती रहीं | इसका कारण था भारत की खेतिहर उत्पादन व्यवस्था 
और सामंतीय समाज भूमि | यूरोपीय सौदागरों के आने के साथ भारत की यह 
व्यवस्था टूटने लगी और उस पर पूजीवादी व्यवस्था का प्रभाव पड़ने लगा। 
अलावा इसके भारत की सर्वश्रेष्ठ मानी जाने वाली उच्च जातियों को यूरोप के 
वासियों ने गुलाम का दर्जा दिया। इस पर इन जातियों ने विरोध किया। 
उसका परिणाम यह हुआ कि हमारी निम्न जातियों ने भी सिर उठाया और 
कुछ ही दिन बाद जब अपनी उन्नति की माँग की तो उच्च जातियों का वह 
विश्वास हिल गया, जिसमें वह अपने को उन पर न्यायोचित शासन करने वाला 
मानती थीं । इस प्रकार के परिवर्तन भले ही अपने बाह्याचार में केवल यही 
दिखाई दें कि यह मनुष्य के विकास के चिन्ह हैं, परन्तु उनके मूल में समाज 
का तत्कालीन आधिक और राजनेतिक ढाँचा होता है। 

किन्तु मनुष्य का इतिहास यह वताता है कि वह केवल इतने में ही सीमित 
नहीं हो जाता । उसको हम प्रत्येक युग में मनुष्य के रूप में देखते हैं। वह मनुष्य 
का रूप क्‍या है ? मनुष्य का रूप उसके सामाजिक आचार व्यवहार में व्यक्त 
होता है। वह धर्म मानता है, प्रेम और विवाह करता है, श्रपनी कुछ बातों को 
अच्छा कहता है, कुछ को बुरा और इस प्रकार उसका विकास हुआ करता है 
बयोंकि मनुष्य समाज में रहता है, उसकी इकाई की भ्रभिव्यक्ति श्त्यों से सापेक्ष 
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सम्बन्धों में मुखर हुआ करती है । इन ग्रभिव्यक्तियों के पीछे उसकी भय-भावना, 
उदात्त भावना, करुणा, श्वज्भार, वीरत्व, रौद्र स्वभाव, भयानक अनुभूति इत्यादि 
प्रगट होती हैं। और इनके पीछे क्या होता है ? वही वह है ओशो मनुष्यों में समान 
रूप से होती है। और वह हे प्रवृत्ति । 


प्राचीन और मध्यकालीन मनुष्यों का विद्वास था कि मनुष्य की सुष्टि ईश्वर 
ने विशेष रूप से की है, तभी वह श्रन्य प्राग्णियों की तुलना में बुद्धिमान होता 
है। यह मनुष्य का अ्रपना विश्वास था और इस विश्वास के लिये उनके पास 
कारण था, क्योंकि वह अपने को प्रकृति में अन्य प्राणियों का स्वामी पाता था। 
मनुष्य ने यह तो स्वीकर किया कि प्रकृति की शक्तियों पर उसका प्रभुत्व नहीं 
था। अत. वह ईश्वर को मानता था । और ईइवर की कल्पना भी मनुष्य ने 
अपनी कल्पना की सीमाझ्रों में रह कर ही, की । परन्तु वत्त मान युग में मनुष्य 
का यह विश्वास प्राशिशार्रियों ने ढहा दिया। मनुष्य ने आकाश के असंख्य 
नक्षत्रों का ज्ञान प्राप्त करने पर अनुभव किया कि वह वास्तव में विराद्‌ सृष्टि 
में बहुत ही नगएय था। उसने यह भी अनुभव किया कि उसके ज्ञान के मानदशड 
वास्तव में सीमित और सापेक्ष थे | इस विचार ने उसे बहुत बड़ा धक्का दिया। 
एक बार उसे लगने लगा कि विज्ञान ही वास्तव में सबकुछ था और उसका 
धर्म, ईश्वर इत्यादि सम्बन्धी जो विचार था वह सब उसकी मन बहलाने की बात 
थी, जिसे पीढ़ी पर पीढ़ी मनुष्य ने श्रपनी परिस्थितियों के अनुकूल सोचा-विचारा 
था | एकदम ही उसकी भौतिक शक्ति बढ़ गई थी । पहले संसार में सबसे तेज्ञ 
गति घोड़ों पर आ्ाश्चित थी, श्रव वह लोहे के यत्त्रों में श्रा गई, क्योंकि भाफ और 
तेल से वह उन्हें चलाने लगा | नये विकास में उसके यत्त्रों ने आँखों से न 
दीखने वालों को बड़ा करके दिखाया, दूर को पास कर दिया, उसने शब्द को 
पकड़ा, और प्रकाश पर अपना काबू किया । विजली को बाँध लिया | कितना 
बड़ा परिवत्त न था यह ! उसके पूर्वजों ने ऐसा कभी नहीं किया था । अवश्य ही 
पौराणिक कथाओं में मनुष्यों ने कुछ कल्पनाए' की थीं, परन्तु अब वह सब सत्य 
दिखाई दे रहा था | ऐसे में उसका संतुलन बिगड़ भी जाता तो क्या अस्वा- 
भाविक था ? 
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परन्तु इतने पर भी मन को शान्ति चाहिये थी। वह सोचने लगा--भ्रव 
क्‍या हो ? 





१ ] पुराने विश्वास टूट गये, 

२ | नये जन्म लेने लगे, 

३ ] न तो संधिकाल का कोई दर्शन जन्म ले सका, 

४ ] न अपने विकास में मनुष्य अपने मूल स्वभावों का परित्याग 
कर सका । 

५ ] पहली बार मनुष्य ने अनुभव किया कि उसका विकास यद्मपि 
उस पर गहरा प्रभाव डालता था, परन्तु वह मूलतः किन्हीं क्ष त्तृषा की पिपा- 
साम्रों से भी ग्रस्त था । 

६ | इस दन्द्व ने समाज में अनेक प्रकार की विक्ृतियों को जन्म 
दिया, जिन पर एक बार दृष्टिपात कर लेना लाभदायक सिद्ध होगा। 

प्रदत्ति को विकृति समझा गया और हमारे सामने व्यक्ति बेचित््यवाद का 
विकास अधिक हुआ । 

अनेक प्रकार के बादों ने यूरोप में जन्म लिया । ऐसे वाद जिनकी कि भार- 
तीय चिन्तन में कोई स्थिति नहीं थी, भारत में भी अपना प्रभाव डालने लगे । 
उन्होंने कई लोगों को चमत्कृत भी किया | आज भी जो प्रयोगवादी हैं, वे ऐसी 
ही चमत्कार-प्रियता के अपने खोखलेपन को छिपाने की योजना में निरत हैं । 
अजीब दिखाई देने वाले या उन बनने वाले लोगों की ग्रसलियत देखने के लिये 
आ्रावश्यकता हैं कि पहले उनमें प्रवृत्ति के खेल देखे जायें | अधिकांश इन विचार- 
धाराओं ने इसलिये श्रधिक बल पाया कि व्यक्ति-स्वातन्त्य की भावना का इनमें 
पुट था, जब कि प्रगतिबादी चिन्तन के दावेदार यांत्रिक जीवन को अ्धिकाधिक 
प्रथय देते हुए नागरिक स्वतंत्रतात्रों का हनन कर रहे थे, यद्यपि यह केवल 
सीमित प्रतिबंध थे, और उनके विचारों में भी जन-कल्याण की भावना का पुट | 
इस दन्द्व ने व्यक्ति की रक्षा के प्रयत्न में सामाजीकरण की भावना का विरोध 
पेदा किया और समाजीकरणा की भावना एक अंश तक व्यक्ति-स्वातंत्र्य को 
सामंतीय और पूजीवादी विक्ृोति कहने लगी। इस प्रकार प्रवृत्ति का संघर्ष 
वादमूलक ही नहीं हुआ, बल्कि जीवन के दो दर्शनों का संघर्ष वन गया । 


न कर 

प्रघन यह उठा कि मनुष्य क्या है ? वह क्‍यों जीवित रहता है और क्या 
करे ? किसलिये उसे साहित्य की आवश्यकता है ? साहित्य मनुष्य की किन 
ग्रावश्यकताओं की पूत्ति करता है ? 

इन्हीं प्रश्नों के उत्तर में वस्तुत: हमारी परम्परा के भीतर पलने वाले मानव- 
वाद का स्वर है, जिसे हम सुनने के आदी होगये हैं । कितु अधिक अभ्यस्त हो 
जाने से हम उसे श्रलग करके नहीं देख पाते । 

मनुष्य ने पहले इस पृथ्वी पर जन्म लिया, बाद में ही तर्क किया । यदि 
हम जान पाते कि हमारे अतिरिक्त इस पृथ्वी के अन्य प्राणी भी किसी प्रकार का 
तर्क करते हैं, तो शायद हमारा चिन्तन कुछ और ही हो जाता । एक बार मेरे 
एक मित्र ने एच. जी. वेल्स का वार आफ़ द वल्ड्स' पढ़ कर कहा था कि यही 
क्यों कल्पना की जाती है कि मंगल ग्रह से आये लोगों ने पृथ्वी-वासियों को हरा 
दिया ? पृथ्वीवासियों ने क्‍यों नहीं हराया कहीं जाकर ? 

इसका सीधा उत्तर यही है कि पृथ्वी से हम बाहर नहीं गये, भ्रत: इस प्रकार 
की कल्पना बहुत दूर की लगती है | और जो बाहर से आया है वह ग्रवश्य ही 
सशक्त होना चाहिये, यह कल्पना कठिन भी नहीं है । 

इसीलिये मनुष्य की कल्पना का रस उसकी सीमा के ज्ञान की अनुभूति है। 
इसी की सर्वश्रेष्ठ अभिव्यक्ति है साहित्य । और इसीलिये वह हमारे जीवन के 
लिये ग्रत्यन्त अनिवार्य है । 

साहित्य का पहले मौखिक रूप में सिरजन हुआ और किल्हीं सामाणिक 
परिवेरों में हुआ | भारतीय चिन्तन ने ही युगों के परिवत्त न को स्पष्ट समभा | 
उसने पुरोहित-वर्ग की कविता को मनुष्य के भावपक्ष को आन्दोलित करने में 
ग्रशक्त समझ कर उसे अपोरुषेय कह दिया | भारतीय सामनन्‍्तवाद के उदय ने 
समाज को जो मानववादी विचारधारा दी, उसी के ञ्राधार पर भारतीय विचा- 
रकों ने, सामंतीय युग के प्रारंभिक काल की महान पुस्तक वाल्मीकि रामायण 
, को अपना आदिकाव्य माना, क्योंकि वह काव्य भाव-प्रधान था, और उसमें मनुष्य 

का झादर्श वर्णन किया गया था। 

जिस प्रकार सुष्टि का प्रत्येक परमाणु अपने चारों ओर के वस्तु-जगत से 

सामंजस्य ढू ढ़ता है, मनुष्य भी इसी कार्य में रत रहा है और है। यही इड्रित 


बन्द न 
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करता है कि आगे भी वह यही करता रहेगा । इस सामंजस्य के चेतन क्षेत्र की 
अभिव्यक्ति साहित्य है और अपने सूक्ष्मतम रूप में कविता । 


पीजी परी २ही मी पकाकन 





यहाँ हम यही देखने का प्रयत्न करेंगे कि इन सबका मूलाधार क्‍या हैई 
मेरी राय में यह मानवतावादी स्थापना है, जो इन सारे आयामों को स्थिर किये 
है । हमारा प्राचीन साहित्य इसके लिये सर्वप्रथम अध्ययन का विषय है| दूसरी 
बात हमें देखनी हैं कि मानवतावाद ने किस व्यापकता से धर्म पर प्रभाव डाला 
है, जो भारत में साहित्य की पृष्ठभूमि रहा है। तीसरी बात है वत्त मान काव्य 
में कहाँ तक हम उस परम्परा को अपने भीतर आत्मसात कर पा सके हैं। 
अन्त में हमें इस परम्परा का वह स्वरूप देखना है जिसने नये अ्रध्यायों को जन्म 
द्या हैं । 

इन पृष्ठा में में इसी को सुलकाने की चेष्टा करूगा । किन्तु मेरा आधार 
मनुष्य का सत्य, वह सत्यमात्र है, जिसमें मनुष्य व्यापक रूप से आता है, अपने 
वस्तु वातावरगा से भिन्न नहीं रह जाता, किन्तु वह सुष्टि का 'सत्य' भी है या 
नहीं यह नही कहा जा सकता | कला का सत्य और यथार्थ का सत्य कया मनुष्य 
के सत्य के ही दो रूप हैं; यह भी प्रश्न में अपने सामने यहाँ रखू गा ; क्योंकि 
सत्य को जब तक सापेक्ष दृष्टि से नही देखा जायेगा तब तक हम नई प्रमाझरों 
को नहीं देख सकेंगे । 


महाकाव्य : विवेचन 


प्राचीन कविता और उसका विश्लेषण 


तन्‍न्‍मान्‍न्‍मनक १ रब» 


परिचय--संसार की सबसे पुरानी कविता विद में ही प्राप्त होती है । 
बेद' शब्द का अर्थ हे-- ज्ञान! । पहले यह कविताएं सुनकर याद कर ली जाती 
थीं, इसीलिये वेद का दूसरा नाम श्रुति है। हिन्दुओं में पुराना विचार यह था कि 
वेद को ईश्वर ने प्रगट किया था और ऋषि उसके द्रष्टा थे। ग्रतः वेद अपोरुषेय 
है। गौतम बुद्ध के समय तक त्रिवेद ही प्रसिद्ध थे, किन्तु छान्दोग्योपनिषद्‌ तथा 
अन्य परवर्त्ती वेदिककालीन रचनाश्रों में ही नहीं, वरन्‌ स्वयं विराट पुरुष के 
प्राचीन वर्णन पुरुष सूक्त' में भी छल्दं का वर्णन आता है-- 
तस्माचन्ञात्सवंड्त: ऋच: सामानि जज्षिरे, 
छुंदा5ति जज्ञिरे तस्माद्जुस्तस्मादजायत ।७॥ 


इससे प्रगट होता है कि छंद” कहलाने वाली कविताएं ही परवर्त्ती काल में 
अथवंवेद के नाम से प्रचलित हुई । इस प्रकार ऋग्वेद, सामवेद, यजुर्वेद, भ्ौर 
अ्रथवंवेद-- चार प्रसिद्ध हुए । 

काल निर्णय--यूरोपीय विचारकों का प्रयत्न यही रहा कि वे भारतीय 
सांस्कृतिक परम्परा को परवर्त्ती सिद्ध करें | फिर भी विन्टरनित्स ने कहा कि ; 
“वेद बुद्ध के समय में भी इतने प्राचीन माने जाते थे कि उन्हें अपोरुषेय सा ही 
समभा जाता था । बुद्ध ईसवी छटी शती पूर्व में थे। तब हम वेद के रचनाकाल 
को २५०० ई० पुृ० तो मानने को विवश ही हैं।' कुछ विद्वानों ने वेद को 
३५००--२५०० ई० पु० के बीच में बना हुआ माना । 

बोगज़कोई नामक स्थान में खुदाई में मिले शिलालेख और ईटों पर अंकित 
लेखों से यह प्रगट हुआ है कि किसी समय वहाँ भी इ द्र आदि की उपासना होती 
थी । विद्वानों ने उन लेखों का समय १४०० ई० पृ० के लगभग निशित किया 
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है । डॉ० सुनीतिकुमार चाटुर्ज्या आदि का मत है कि बोगज़कोई के लेखों में 
जिस भाषा का प्रयोग हुआ है, वह निस्संदेह वेद की संस्कृत से प्राचीन है, क्योंकि 
उसमें अनेक ध्वनियाँ ऐसी हैं जो ईरानी में भी मिलती हैं | उनके मतानुसार जब 
बेंदिक संस्कृत और ईरानी पूर्णतः अग्रलनग नही हुई थीं वह भाषा तब की हो 
सकती है । हाल में हुई हस्तिनापुर की खुदाई ने भी यही बताया है कि शीस्तान 
से रूपार तक जो बेल्ट फेली थी उसी संस्कृति के हमें, ई० पू० २००० की संस्कृति 
वे; विलय के उपरान्त लगभग ई० पु० १४०० में दर्शन मिलते हैं, जो यह प्रगट 
करता है कि श्रार्य भारतवर्ष में लगभग १४०० ई० पू० में आये होंगे और वेद 
उन्ही की कविता थी । यद्यपि यह तर्क ऊपर से देखने में कुछ ठीक लगते हैं; कितु 
धरती में मिली वस्तुओं का काल्पनिक निर्णय नहों किया जा सकता। वेद में 
जिस घोड़े का वर्सन हुआ हे, उस घोड़े के हस्तिनापुर में कोई चिह्न नहीं मिले 
हैं | श्रतः: यह विवादास्पद ही है । जब तक अन्य प्रमाण नहीं मिलें तव तक हमें 
केवल वेद की प्राचीनता को मानना ही होगा, क्योंकि बोगज़कोई की भाषा भी 
ग्राधार नहीं हो ग़कती । एक ही समय में एक ही भाषा के भिन्न-भिन्न स्थानों में 
श्रनेक प्राचीन नवीन रूप चलते हैं जेंसे मदरास की तमिष की तुलना में लड्भा की 
तमिप पुरानी है और जावा सुमात्रा की तमिष उससे भो पुरानी । 
प्रावीनता--बुद्ध के समय में वेद अपौरुषेय माने जाते थे। जेमिनि ने वेद 
की प्राचीनता के कारण या अन्य दृष्टिकोणों से इस पर बड़ा जोर दिया था। 
बुद्ध के कुछ ही बाद लोकायत सम्प्रदाय के नेता चारवाक ने वेद के गड़े हुए 
खंभों को उखाड़ फेंकना चाहा था, परन्तु वह सफल नही हुआ। बुद्ध से पहले 
यास्क ने निरुक्त लिखा था | उसने अपने से पहले के कई आचार्य्यों के नाम 
गिनाये हैं जिन्होंने वेद की व्याख्या की थी | यास्क ने यह भी इज्ित किया है 
कि वेद की भाषा काफ़ी प्राचीन है श्रौर इसका अर्थ तभी कठिन है । इससे प्रगट 
होता है कि वेद प्राचीन ही हैं, क्योंकि यदि इनका काल १२०० -१४०० ई० पू० 
के बीच मान लिया जाये तो यह नहीं माना जा सकता कि लगभग ७०० ई० पु० 
यानी ६००--७०० वर्ष में ही यह भाषा इतनी पुरानी पड़ गई कि लोग इसका 
प्र्थ ही निकालना भूल गये । हम लोग कबीर की भाषा खूब समभते हैं। 
बल्कि विद्वानों ने यह माना है कि लगभग ५०० ई० पू० के समीप ही छानन्‍्दोग्यो- 


- हि ७» 
पनिपद्‌ का प्रणयन हुआ्ना, जो कि परवर्त्ती वैदिक भाषा में है। समकालीन ही 
महर्षि पाशिनि का समय है जिन्होंने लौकिक भाषा ( संस्कृत ) का व्याकरण 
बनाया था | व्याकरगा तब बनता हैं जब भाषा जनता में प्रचलित होती है। 
इसका भ्र्थ यह हुआ कि जब लोक में लौकिक संस्कृत चल निकली थी तब भी 
प्रोहित-वर्ग में प्राचीन भाषा का ग्रन्थ-प्रणायन में प्रयोग 5ल रहा था। महा- 
भारत जो जनता के लिये लिखी गई थी, ईसा के ५०० ई० पू० ही उसके कई 
भाग लौकिक भाषा में ही चल रहे थे । ( उसकी समाप्ति परवर््ती काल में हुई )। 
हम जानते हैं कि ईसवी दूसरी शती पूर्व शु गकाल में वाल्मीकि रामायरा का 
संपादन हुआ था | वहाँ हम देखते हें कि लौकिक संस्कृत भी लोक में उच्चवर्गों 
की भाषा रह गई थी | अश्रत: यह स्पष्ठ हो जाता है कि वेद की भाषा जब प्रच- 
लित रही होगी तब वह समय निस्सन्देह १५०० ई० पृ० से पहले का रहा होगा, 
क्योंकि लौकिक संस्कृत को ही विकास करने में काफो समय लगा होगा, जैसा कि 
भारतीय भाषाम्रों का विकास स्पष्ठ करता है। 

भाषा और प्रणयन वेद का प्रणयन एक बहुत लम्बे समय को झ्ाक्रांत 
करता है , पहले वेद एक ही था। कहते हैं कि कृष्ण द्वेपायन ने ही बेद का 
संपादन किया था | बेद को विभाजित करने के कारग्ाग ही उनका नाम वेदव्यास 
पड़ा था । हम यह नहीं कह सकते कि ऋग्वेद, सामवेद, यजुर्वेद और अथर्ववेद 
कालत्रमानुसार संपादित किये गये हैं | वेदव्यास के समय में वेद की श्र॒लग ग्रलग 
शाखाए ग्रलग अलग पुरोहित-घरानों में प्रचलित थीं । व्यास ते उन सबको 
एकत्र किया था । बहुत सी कविताएं ऋग्वेद श्नौर सामवेद में कौमन हैं। प्रुष 
सूक्त ऋगेद में है, उसमें १६ सूक्त हैं। यजुर्वेद में भी पुरुष यूक्त है, पर उन १६ 
के भ्रतिरिक्त उसमें ६ सूक्त अ्रधिक हैं। श्रतः हम ऋचाश्ों के कालक्रम को 
इस आधार पर नहों ढूढ़ सकते । 

वेद की भाषा का ऐसा प्रकारड परिडत तो कोई नहीं है जो भाषा के 
आधार पर ही समय वता दे | परन्तु फिर भी भाषाविद्‌ प्रात्रीन और नवीन का 
आमतौर पर निर्णाय करते हैं। उनके अनुसार ऋग्वेद के प्रथम नौ मरडलों की 
भाषा बहुत पुरानी है। दसवें में भाषा कुछ परवर्त्ती है। ऋग्वेद में कविताएं 
यानी ऋचाए प्रमुख हैं | सामवेद गाया जाने वाला वेद है। उसमें ऋग्वेद की कई 
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ऋचाए' हैं | उसमें स्तुतियाँ हैं । यजुर्वेद में गद्य का अंश भी है, जो और भी पर- 
वर्त्तों माना जाता है। अ्रथर्ववेद को अन्तिम माना जाता है। उसके बाद ब्राह्मण 
ग्रन्थ हैं, जिनके बाद आरण्यक ग्रन्थ माने जाते हैं । 

प्रारंभ से विकास--वेद का प्रारम्भ कभी चरवाहों के गीतों के रूप में 
हुआ होगा । वे गीत मु ह जबानी याद रखे जाते थे। जिस प्रकार गोरखनाथ की 
अपभ्र श भाषा जोगियों के मुख में धीरे-धीरे बदलती रही और श्राज जो गोरख- 
नाथ की कविता कहलाती है वह वास्तव में गोरखनाथ की नहीं है, उसी प्रकार 
बेद की भाषा भी बदलती रही । कब उन गीतों का रूप स्थिर हुआ, हम नहीं 
जानते । किन्तु बेद में प्रारम्भ में स्तुतियां हें, तथा जन-काव्य भी हैं। परवर्त्ती 
काल में पुरोहित कर्मकारड उसमें बढ़ता गया । अथवंबेद में जादू-टोना भी घुस 
आये । विद्वानों का कथन है कि पहले ओर्य्य प्राकृतिक वस्तुओं के उपासक थे, वे 
जादू-टोना नहीं मानते थे । जादू-टोना उनमें अनारय्यों के मिलन से झाया । इस 
विचार को यूरोपियन इसलिये मानते थे कि उनके हिसाब से वे भी आर्य थे और 
ग्रार्य्य सदेव श्रेष्ठ रहे थे | भ्रनाय्यपन भारतीयों से आ्राय्यों में घुसा था । भारतीयों 
ने इस विचार को इसलिए अपनाया कि वे भी अपने अतीत को बहुत गौरवमय 
झ्रोर श्रेष्ठ मानते थे । उनकी राय में भी अनारय्य बहुत खराब लोग थे। परन्तु 
बाद में यह भ्रान्ति दूर होने लगी । लोगों ने देखा कि कुछ अनारय्य॑ जातियाँ भी 
बड़ी सभ्य थीं | बल्कि उनकी तुलना में आ्रार्य्य ही बर्बर थे। उस प्राचीन काल 
में प्राय कोई जाति नहीं थी । श्रार्य्य एक संस्कृति थी । ब्रात्मस्तोत्र प्रगणग करता 
है कि अन्य लोग भी आर्य बनाये जाते थे । कई कबीले थे, कोई तुर्वसु, कोई 
भरत, कोई मद्र, कोई पड्वाल के । बाद में इनके निवास-स्थानों के नाम इनके 
नामों पर ही पड़े | अलग-प्रलग कबीलों में अलग-श्रलग पुरोहित थे । सम्भव है, 
त्रिवेद मानने वाले कबीले अथवं॑बेद माननेवाले कबीलों को सम्मान नहीं देते थे, 
किन्तु कालांतर में भ्रथवंवेद वाले कबीलों की कविताए भी पूज्य मान ली गई । 
हम यह भी स्पष्ट नहीं बता सकते कि चारों वेदों में कितना आर्य्य है, कितना 
झनाय्य । संस्कृतियों का जब मिलन होता है, तब अंतभु क्ति अनेक रूपों में होती 
है। आ्रार्यों के ही विभिन्न विश्वास अनारय्य सम्बन्धों से मिलकर विभिन्न रूपों में 
प्रगट हुए, वे ही वेद हें । 
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ऐसा प्रतीत होता है कि पहले कबीला शिकार करता था । शिकार को साय॑- 
काल इकट्ठा किया जाता था । बाँटा जाता था । खाया जाता था । अग्नि बीच में 
जलती थी | सबकुछ एक 'यूनिट' था। यह वाँटना दान था। अग्नि जलाकर 
शीत-प्रदेश में तापा जाता था | उसे जलाये रखना पवित्र कार्य्य था। अग्नि की 
खोज ने मनुष्य को सभ्प्र बनाया था। यही यज्ञ! था । और सारा यूनिट ब्रह्म 
था । कालांतर में यह यूनिट बढ़ता गया । जब जब समाज का रूप बदला उस 
यूनिट का मूर्तीकरण हुमा और वही यूनिट श्रन्त में विराट पुरुष बना और 
परवर्त्ती काल में दार्शनिक व्याख्या में निराकार महान सर्वोपरि! ब्रह्म । यज्ञ 
का रूप बदला | ग्राम-ग्राम एकत्र हुए तो 'संग्राम' कहलाया | सब मिलकर लड़े, 
जाति का विकास हुआ और “यज्ञ! अग्नि को जलाये रखने की जगह पुरोहित-वर्ग 
की उपासना का रूप वना | उसमें सामाजिक आवश्यकताए' बढ़ीं | शत्र| को 
लूटने का नाम अश्वमेध यज्ञ! पड़ा | इसी प्रकार अनेक यज्ञ रचे गये। पहले 
कबीले में 'पितर' ही प्रधान था| जब परिवार से काम नहीं चला तो कई पितर 
मिले । ग्रथवंवेद बताता है कि तब एक पितर गृहपति चुना गया | जब उससे भी 
काम नहीं चला तब गृहपतियों ने मिल कर आमंत्रण-यानी मन्त्रिमराडल बनाया। 
उसके बाद सभा बनी, जिसमें सभ्य चुने गए | अन्त में राजा चुना गया। एक 
गोत्र वाला गण, धीरे-धीरे अपना विकास प्राप्त करता गया और जातियाँ बनीं । 
श्रापस में जो शिकार बंटते थे, वही दान बाद में अपना रूप बदल गया और 
समाज में गरीबी अ्रमीरी आरा गई । अन्त में राज्यों में टक्कर होने लगी | वेद की 
कविता इस लम्बे समय का प्रतिनिधित्व करती है, जिसमें हम समाज की कई 
व्यवस्थाओं का विकास देखते हैं | वेद कोई इतिहास नहीं है। उसमें यत्र-तत्र 
ऐतिहासिक सूचनाए प्राप्त हो जाती हैं । 

वेदिक कविता किसी युग-विशेष की कविता नहीं। यह भी नहीं कहा जा 
सकता कि इतनी ही कविता तब-तब रची गई थी । यह संकलन तो हमें पुरोहित- 
वर्ग के हाथों से सम्पादित होकर मिला है । चरागाह के जीवन से 'राज्य' के उदय 
तक का काव्य हमें वेदों में प्रात्त होता है । 

परवर्त्ती बेदिक काल में जब समाज की व्यवस्था बदल गई तब हमें याज्ञ- 
वल्वय और अ्रदवल जनक आदि मिलते हैं जो शतपथ ब्राह्मण आदि में वैदिक 
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कर्मकागड की आवश्यकता प्रमाग्गित करते हुए लौकिक व्याख्या करते हैं। उस 
समय वेदिक क्रिप्रा-कर्म का सामाजिक उपयोग नहीं, वरन्‌ धामिक रूप मिलता 
है । आरणयकों में हमें उसी क्रिया-कर्म की दार्शनिक व्याख्या प्राप्त होती है। 
आगे चलकर षडदर्शनों में तत्कालीन स्थिरमतों के विरुद्ध विद्रोह भी प्राप्त होता 
है। अतः आवश्यक अत्र यह हैकि हम वेद की विषय-वस्तु पर एक 
दृष्टिपात करें । 

विषयवस्तु और लेखक--कम्बेद में दस मण्डल हैं | हर एक भाग में 
अनेक यूक्त हैं | कुल संख्या में वे १०२८ हैं । ऋग्वेद में अनेक प्रक्रार के छन्दों 
का प्रयोग हुआ है |# यह प्रगट करता है कि तत्कालीन कवियों को छुन्‍ल्द का 
ज्ञान अच्छा था | 

प्रत्येक यूक्त किसी ऋषि द्वारा प्रगट हुआ है, पर्थात्‌ कोई न कोई उसका 
रचयिता है । ऋग्वेद के लेखक निम्नलिखित ऋषि हें--- 

१ मधुच्छन्द, २ जेत, ३ मेधातिथि, ४ शुनः शेष, ५ हिरण्यस्तुप, ६ कण्व, 
७ प्रकाव, ८ सव्य, € नोध, १० पराशर, ११ गोतम, १२ कुत्स, १३ कश्यप 
१४ ऋज्धस्व, १५ ततास्य, १६ कक्षिवन्‌ू, १७ भावयव्य, १८ रोमश, १६ परुच्छेष 
२० दीर्घतमस, २१ अगस्त्य, २२ इन्द्र, २३ मरुत, २४ लोपामुद्रा ( स्त्री ), 
गृत्समद २६ सोमहूति, २७ कूर्म, २७ विद्वामित्र ( क्षत्रिय ), २८ ऋषभ 
(जैनतीर्थड्भूर ?) २६ उत्कल, ३* कट, ३१ देवश्रूवा, ३२ देवब्रत, ३३ प्रजापति 
३४ वामदेव, ३५ अदिति ( आादिमाता ? ), ३६ त्रसदस्यु, ३७ पुरुमिल्‍्ल, ३८ 
बुध, ३६ गविष्ठि :, ४० कुमार, ४१ ईणश, ४२ सुतम्भरा, ४३२ धरुण, ४४ पुरु 





निीननननन सन ऑफ -नजीयजभनऊ अत+-5 


३०39->>>केम. परनकनमल- मनन नमन के 2ममानम- नमक 22०-अनमम--' ब्क का लजललओ, >+जत-+ ४ “७-3. ७००-न्‍ननरनाय अपनी पनमनम+- 3 सआ५+ 33७०» ८न+-++५७+ जन, 


# अभिसारिणी, अनेक प्रकार के ग्रनुष्टुप, अ्रष्टि, अस्तरपंक्ति, अ्रतिधृति 
श्रतिजगति, श्रतिनिचृत, अत्यष्टि बृहति, चतुविशतिक द्विपदी, धृति, द्विपदि विराज, 
एक पद त्रिष्टभू, एक पद विराज, गायत्री, संगति, ककुभ, अनेक प्रकार के ककुभ, 
कृति, मध्ये ज्योतिसू, महाबृहति महापद पंक्ति, महापंक्ति, शतोबृहति, महाशतों 
बुहति, नष्टरूपी, न्‍्याकु सारिणी, पदनिचुत, पद-पंक्ति, पंक्ति, पंक्तयुत्तर, पिपी- 
लिका, मध्या, प्रग्तश्रा, प्रस्तर-पंक्ति, प्रतिष्ठा, पुरस्ताद बृहति, पुरौषणी शतो- 
बृहति, स्कंधोग्रीवा, तनुशिरा, इत्यदि । 

“फरामदास गौड़, हिंदुत्व, पृ० २६ 


अखिल बगुडका 
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( क्षत्रिय ? ) ४५ ववृ, ४६ द्वित, ४७ प्रयस्वत, ४८ शश, ४६ विश्वसाम 
५० छा मन, ५१ विश्वचर्षशि, ५२ गोपपण, ५३ वसुयु, ५४ ज्याख्ण, ५५ अश्व- 
मेध, ५६ अत्रि, ५७ विश्ववर, ५८ गौरीरिति, ५६ बश्र, ६० अवस्यु, ६१ गतु, 
६२ समवरण, ६३ पृथु ( क्षत्रिय ? ), ६४ बसु, ६५ अत्रिभूय, ५६ अवत्सरादि, 
६७ प्रतिक्षत्र, ६८ प्रतिरथ, ६६ प्रतिभानु, ७० पुरहनमन, ७१ सुदीति, ७२ पुरु- 
मीड [ क्षत्रिय ? ) ७३ हर्यट, ७४ घुम्निक, ७५ गोपवन, ७६ सप्तवृध, ७७ बिरूप 
७८ कुरूसुति, ७६ कृस्तु, 5० एक, ८५१ कुसीदी, ८५२, कृष्ण, ८३ विश्वक, ८४ 
उषणाक्तव्य ( भृगु ? ), ८५ नृमेध, ८६ अ्पाला (स्त्री), ८७ ध्रुतकक्ष, ८प्ठ सुकक्ष 
८६ विन्दु, ६० पृतदक्ष, ६१ तिरश्चि, ६२ य्वुक्तन, ६३ रेह जमदग्नि, ६४ नेम, 
६४ प्रयोगयविष्ट, ६ प्रसुकर॒व, €७ पृष्टिग, ८ श्रृष्टिग, ६६ झ्रायु, १०० मात- 
रिश्वा, १०१ कृश, १०२ पृषद्र, १०३ सुपर्ण ( गरुड़ जाति का व्यक्ति ? ), १०४ 
असित, १०५ देवल, १०६ दृढ़च्युत, १०७ इधमवाह, १०८ श्यावश्व, १०६ प्रभु- 
वसु, ११० रहुगणा ( क्षत्रिय ? ) १११ बृहन्मति, ११२ अपास्य, ११३ कवि, 
११४ उचथ्य, ११५ अवत्सार, ११६ अ्रमहीपू, १:७ निध्नुवि, ११८ भुगु, ११६ 
बेखानस, १२० पवित्र, १२१ रेणु, १२२ हरिमन्त, १२३ बेन ( क्षत्रिय ! ) 
१२४ अकृष्य्भाष्या : अजा : १२४ प्रत्दन ( क्षत्रिय ) १६६ व्याप्रपाद, १२७ 
कराश्नुत, १२८ अम्बरीष ( क्षत्रिय ), १२६ रिजस्वा, १३० रेमसूनु, १३१ ययाति 
( क्षत्रिय ) १३२ नहुष ( नाग जाति का व्यक्ति ), १३३ शिखणिडनी, १३४ 
चक्ष: १३५ सत्रषि, १६६ गौरी ( कामदेव अथवा शिव की पत्नी ? ) १३७ 
रीति, १३८ ऊध्व॑ंसझ, १३६ कृतयक्ष ऋगाश्नय ( यक्ष ? ), १४० शिशु, १४१ 
त्रिशिरा [ अझुर जाति का व्यक्ति ], १४२ यम, १४३ यमी (स्त्री), १४४ शह्ड, 
१४५ दमन, १४६ देवश्रवा, १४७ मथित, १४८ संकुरुक, १४६ च्यवन, १५४० 
वसुक्र, १४१ लुपा, १४२ घोपा (ज्ली), १४३ अभितया ( सत्री) १५४ सुहत्य, 
१.६ सप्तम, १५७ वेकुरुठ, १५४८ दृहदक्थ, १५६ माता सहित गोपायन [ स्त्री 
और उसका पूत्र ) १६० सुमित्र, १६१ नाभानेदिष्ट [क्षत्रिय ?] १६२ जरत्कारु 
[ नागार्य्य-पिता आर्य्य-माता नाग जाति की स्त्री ? ) १६२ स्यूमरिमि [क्षत्रिय ?] 
१६३ विश्वकर्मा [ तक्षण-बढ़ई जाति का व्यक्ति ? ] १६४ मूध्न्व, १६४ शर- 
पात, १६६-तान्व, १६७ अबु द १६८ पुरुरवा [क्षत्रिय ?), १६६ उर्वशि [अप्सरा- 
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गन्धर्व जाति की सतरी ?] १७० सर्वहरि, २७१ भिषज, १७२ देवापि [ क्षत्रिय ? ] 
१७३ वश्र, १७४ दुवस्यु, १७५ मुदूगल, १७६ अप्रतिरथ, १७७ भूतांश, १७८ 
सरमा, [ कुक्कुरी-प्रनार्य जाति की क्री ? ] १७६ पाणि : जुहु [ परि एक जाति 
अनाय्य ), १८० राम [ दाशरथि राम या ग्रन्य ? क्षत्रिय ? | *८१ उच्ट्रदंष्ट्र, 
१८०२ नभ प्रभेदन, १८२ शतप्रभेदन, १८४ साधि, १८४ धर्म, १८०६ उपस्तुत, 
१८७ अग्निपुय, १८८ भिक्ष [ भिखारी या नाम ? ), १८६ उरुक्षय, १६० लव 
[ राम के पुत्र ? या अन्य ? ], १६१ बृहद्विव, १६२ हिरण्यगर्भ, १६३ चित्रमहा, 
१६४ कुलमल, १९५ बहिष, १६६ विहव्य, १६९८ यज्ञ, १६८ सुदास [ क्षत्रिय ] 
१६९ मानूधाता [ क्षत्रिय ), २०० ऋष्यश्य ग [ राम के बहनोई ? ] २०१ वृषा- 
णक, २०२ विप्रजृति, २०३ व्यज्रू, २०४ विश्वावसु, २०५ अग्निपावक, २०६ 
अग्नितापस, २०७ द्रोण [ क्षत्रिय ? ], २०८ साम्बमित्र ( क्षत्रिय ? ), २०६ 
सुवेद, २१० पृथुवन्व, २११ मृद्रिका [ स्त्री ), २१२ श्रद्धा [सत्री), २१३ इन्द्रमाता 
[ र्री), २१४ शिरिम्बिथा [ अनार्य्य स्री ? ), २१५ केतु [ असुर ? ), २९६ 
भुवन, २७७ इत, २७८ यक्ष्मनशन्‌, २७६ रक्षोहा, २८० वित॒हा, २८९१ प्रचेता, 
२८२ कपोत, <८रे अनिला [ र्री ), २८४ शबर [ अनार्य्य जाति का व्यक्ति ? ] 
२८५४ विभ्राज्य २८६ सम्बर्त, २८७ ध्रव, २८८ अभिवर्त, २८६ ऊर्वग्रीवा, २६० 
पतड्भ, २६१ अरिष्टनेमि [ क्षत्रिय ? ), २६२ शिवि [ क्षत्रिय ), २९३ सप्तधृति, 
२६४ इयेन [ अनारय्य जाति का व्यक्ति ? ), २९५ सार्पराज्ञि, २६६ श्रधमर्षण, 
२६७ सवबन, २९५८ प्रतिप्रभ, २६६ स्वस्ति, ३०० स्यवस्व, ३०१ श्रुतविद्‌, 
३२२ राहहव्य, ३०२ यजट, ३०३ उरुचक्ति, ३०४ बहुवृक्त, ३०४ पोर [ नाग- 
रिक ? ] ३०६ अवस्यु, ३०७ ससवृध, ३०८ यवापमरुतूु, ३०६ भरद्वाज, ३१० 
वीतहव्य, ३११ सुहोत्र [ क्षत्रिय ? | ३१२ शुनहोत्र, ३१३ नर, ३१४ सम्पु, 
३१४ गर्ग, ३५६ ऋजिस्वा, ३१७ पायु [ नाम ठीक नहीं है ? ), ३१८ वासिष्ट, 
३६६ मेत्रावरणी, ३२० वशिष्ट, ३२१ छवित्र, ३२२ वाशिष्टा [ स्त्री) ३२३ 
आसऊ्ू, ३२४ प्रगाथकरव, ३२५ शस्वति, ३२६ देवातिथि, ३४०७ बक्रह्मतिथि, 
३२८ वत्स, ३२६ पुनर्वत्स, ३३० साध्वंश, ३३१ शशकर्ण, ३३२ सौभरि, ३३३ 
नारद [ गंघर्व ? ] ३३४ गोष्‌क्ति, ३३५ अश्वसूक्ति, ३३६ निपतिथि, ३३७ वेव- 
स्वत मनु ( आदि पुरुष ? ), ३३८ विश्वमना, ३३६ इरिस्बिथि ( भ्रनार्य जाति 





काव्यक्ति ? ) 


इस प्रकार ऋग्वेद अनेक कविगणा की रचनाओं का संग्रह है । 
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३४० सहसख्रवसु, ३४१ रोविशा ( स्त्री ), ३४२ भर्ग, रे४रे 
कलि, २४४ मत्स्य ( मत्स्य जाति का प्तार्य्य ? या झार्य्य ? ), ३४५ मान्य, 
३४६ दयावाइव, ३४७ नाभाग, ३४८ त्रिशोक । 


ऋग्वेद में विशेष रूप से युद्ध-वर्णान, स्तुतियाँ और प्रार्थनाए' हैं। निम्नलि- 
खित देवताओ्रों की स्तुतियाँ प्रमुख हैं, जिनका हम इस प्रकार विभाजन कर 


सकते हैं--- 


प्राचीन देवता, [परवर्त्ती देवता-सम- 
कालीन फिर प्राचीन] वस्तु ] पूर्णव्यक्ति वर्णन] 


अग्नि 
वायु 
वरुण 
वरुणाणी 
भ्र्यमा 
धाता 


ट्न्द्र 
मरुत 
त्वष्ट्ा 
इन्द्राणी 
बृहस्पति 
शचि 


[प्राकृतिक [वीर-महत्त्व 


ऋतु मित्रावरुण 
सोम गशिवनीकुमार 


द्यौः अपूह 

पृथ्वी. ब्रह्म॒णास्पति 
पृषण श्रायु : 
सविता स्वनय 
उषा रोमशा 
आदित्य 

सूर्य झायलपतु 
वेश्वानर कपिझ्जल 
सिधु सोमक 
ग्रश्न वामदेव 
वनस्पति दधिन्क 
राका उषण 


सिनिवाली शरत्रि 


पर्वत प्रस्तोक 
सीता. पृष्णि 
पर्जन्य वास्तोष्पति 


[ ्रन्य ] 
विश्वेदेव 
सरस्वति 


दक्षिग 
क््भु 
अग्नषेयि 
विष्णु 
विष्णु 
र्द्र 
वाक्‌ 
काल 
साध्य 
रति 
यूप 
उच्च: श्रवस 
[ श्रश्व ] 
क्षेत्रपति 
घृत [थी | 
देवि 
पितृ 
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घेनु सरस्वा 

मृत्यु चित्र निऋति 
आत्मा सोमयनमान श्रद्धा 
ज्ञान सरमहापृत्राः माया भेद 


ग्रोषधय: वेकुणठ 
अरण्यानि तार्क्ष्य 

इससे प्रगट होता है कि ऋग्वेद्‌ में अनेक वस्तुओं का वर्णन प्राप्त होता है। 

सामवेद में ऋग्वेद की ही ऋचाए' अन्य क्रम से दी गई हैं । सामवेद में प्रार्थ- 
नाओ्रों को गाया जाता है । जिन यज्ञों में सोमरस काम में लाया जाता था, वहीं 
सामगान होता था । इसके तीन संस्करण पाये जाते हें--- कौथुमी शाखा, जेमि- 
नीय ओर राणायणीय । सामवेद में ७५ मन्त्र ऋग्वेद से अलग हैं। यह नहीं 
कहा जा सकता कि पहले सामवेद में मन्त्र बने और बाद में ऋग्वेद में जोड़े गये । 

यजुर्वेद में यज्ञकर्म की प्रधानता है। अ्रश्वमेघ, स्वर्ग की इच्छा का यज्ञ, 
पृश्येष्ठि यज्ञ, विजय कामना यज्ञ, झ्रादि इसके अन्तर्गत हैं। इसमें राक्षस भी यज्ञ 
करते हैं । यजुर्वेद मे सामाझिक रूप बदला हुआ्ना मिलता है। यजुर्वेद के दो पाठ 
हूं । शुक्ल यजुर्वेद में कारव, माध्यंदिन, जावाल, बुधेय, शाकेय, तापनीय, 
कापीस, पौंड्रवहा, प्रार्वात्तक, परमार्वत्तिक, पाराशरीय, वेनेय, बौघेय, औधेय और 
गालव शाखाए हैं--जो वाजसनेयी कहलाती हैं । कृष्ण यजुर्वेद में काठक, 
कपिस्थल-कठ, मेत्रायणी, और तैत्तरीय शाखाए' हैं। इन दोनों में कहीं-कहीं 
पाठ और उच्चारण-भेद है। इसमें देवताग्रों की स्तुति प्रधान नहीं, वरन्‌ यज्ञकर्म 
प्रधान है | 

प्रथवंवेद व्यक्तिगत साधना परक है। इसकी नौ शाखाए' हैं-- पैथलाद; 
शोणकीय, दामोद, तोत्तायन, जामल, ब्रह्मपालास, कुनरवा, देवदर्शी और चरण- 
वद्या | इसमें वीस कागद हैं | उनके ३८ प्रयाठक हैं । इनमें ७६० सृक्त और 
६००० मन्त्र हे | 

सायण के अनुसार ऋग्वेद होता के लिये है, यजुर्वेद अ्रध्वयु के लिये, साम 
उद्‌गादा के लिये और अथर्व ब्रह्मा के लिये है। अ्रथर्ववेद में वश य विषय सबसे 
भ्रधिक विस्तृत है । 
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समस्या और टीकाकार--सारांश में चारों वेदों का यही परिचय है। 
संसार के किसी भी देश में इतने व्यापक साहित्य संकलन को इतनी श्रेष्ठता नहीं 
दी गई जितनी भारत में वेद को । क्‍या यह आ्राइचर्य्य की बात नहीं हैं कि जब से 
श्रव तक का ऐतिहासिक ज्ञान हमें पथ दिखाता है, हम वेदों को भारत में पूज्य 
माना जाता हुआा ही देखते हैं | इसका कारण यह बताया जाता है कि ब्राह्मणों 
ने वेद को अपनी समस्त श्रद्धा दी। और ब्राह्मण क्‍योंकि रामस्त ज्ञान का प्रति- 
निधि रहा, वेद भी जीवित रहे, वास्तव में यह एक खंड सत्य है। वेद तो भार- 
तीय संस्कृति में प्रेरणा का एक विशाल स्रोत रहा है। प्रागेतिहासिक काल से 
झ्राज तक वह भारत में पूज्य माना जाता है। इसका कारण यह है कि वेद 
भ्रन्य जातियों के धर्म ग्रन्थों की भाँति एकांगी नहीं है। उनका संदेश बहुत व्यापक 
है। वेद को समभने के कई प्रयत्न हुए हैं। इससे पूर्व कि हम वेदिक काव्य पर 
अपना मत दें हमें उसके टीकाकारों पर दृष्टिपात करना चाहिये । 

सर्वप्रथम हमें निघणटु और निरुक्त मिलते हैं। निरुक्त यास्क ने लिखा था। 
निघरण्टु की टीका देवराज यड्वा ने लिखी थी। विजयनगर साम्राज्य में रहने 
वाले सामणाचार्य ने तेरहवीं शती में वेद की टीका लिखी। प्रत्येक ने श्रपने 
पूर्ववर्ती टीकाकारों के नामों का उल्लेख किया है। सायण के उपरान्त गहीधर 
की टीका है जिसमें वाममार्गी प्रभाव भलकता है, या कह सकते हैं कि महीधर ने 
वेद को समभने की वाममार्गी पद्धति को अपनाया । हम नहीं कह सकते कि उस 
प्राचीनकाल में जब कि स्रीयुमान संबंध अधिक मुखर थे, यह तमाम वाममार्गी 
पद्धतियाँ वेद के लोगों में प्रचलित नहीं थीं। इसके उपरान्त पाश्चात्य लेखकों ने 
वेद की टीकाए लिखीं | कितु सबसे महत्त्वपूर्ण दो टीकाकार हैं । स्वामी दयानन्द 
जिन्होंने वेदों का नया भाष्य किया । वे बड़े वेयाकरण थे, अ्रतः हम नहीं कह 
सकते कि उनके वेदभाष्य को वेद का भाष्य माना जाये, या स्वामीजी का वह 
अपना दृष्टिकोण है। दूसरे हैं श्री श्ररविन्द, जिन्होंने सारे वेद को आ्राध्यात्मिक 
दृष्टिकोण से देखा है । वह भी उनके मत का प्रतिपादन है। अभी तक हमारी 
राय में वेद का श्रर्थ समभने की जो कु जी सायरा में है, वह भ्न्यत्र नहीं है। 
हम उसी को अपना झाधार मानकर चलना उचित समभते हैं । 

र्‌ 
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इतिहास के स्तर--किसी भी रचना का मृल्यांकन करने के पहले हमें 
उसके अन्तस्साक्ष्य को देखना चाहिये | वेद भी अपनी साक्षी देते हैं। ऋग्वेद के 
प्रारंभिक मरडल की ऋचाए' पढ़ने से प्रतीत होता है कि जिस समय ऋषियों ने 
इन्हें गाया था, उस समय वे देवताओं में विश्वास करते थे। उनके आदिम 
देवता ये थे : अर्यमा, भग, वरुण, यम, अग्नि, अदिति, घावा ओर पृथ्वी । 
इन देवताओं के वाद इन्द्र, मरुदुगणा, अश्विनीकुमार, सूर्य, उषा, ब्रह्मणस्पति, 
ऋभुरा, विश्वेदेवगण आदि की स्तुतियाँ मिलती हैं। इसके अनन्तर हमें कुछ 
लोगों के नाम मिलते हैं जो कि प्राचीनकाल के व्यक्ति माने गये हैं जेसे मनु, 
शुन:शेप, पुरुरवा इत्यादि | तब हमें वेद के समकालीन व्यक्ति मिलते हैं | एक बात 
और यह है कि कही हमें प्रारम्भ में देवताओं में जेसे इन्द्र है, उसका वर्णन जब 
मिलता हैं तब उसके साथ वह वेभव नहीं मिलता, जो बाद में अन्यत्र हुए इन्द्र 
के वर्णन में मिलता है। परवर्त्ती वर्णनों में इन्द्र का मनुष्यरूप नहीं दिखता, 
उसका देवत्व अधिक भलकता है। इस समस्या की सुलभन वास्तव में 
यों है कि--- 

(१ ) पहले असुराधिप वरुण के राज्य में सुर और असुर रहते थे। तब 
अग्नि और यम की भी उपासना होती थी। 

(२ ) बाद में इन्द्र ने सुरों को साथ ( देवों को साथ ) लेकर विद्रोह किया 
झ्ोर स्वराज्य स्थापित किया ( १-१-५-१३- ८० ऋग्वेद ) 

( ३ ) इस इन्द्र के उपरान्त कई इन्द्र हुए और इसीलिये उनका वेभव भी 
बढ़ता गया । 

( ४ ) कालांतर में यह सव पूर्वज पितर पूजा के कारण देवता बन गये और 
पृज्य होगये । 

( ५ ) इनके बाद के पूर्वज भी धीरे धीरे पूज्य माने गये, किन्तु वे देवता 
नहीं बन सके । 

श्८ 
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आह रन की वि मन कर लक 

इन स्तरों के बाद ऋग्वेद की कविता का प्रणयन प्रारम्भ होता है। ऋग्वेद 
के १---६ मण्डल तक के समय में श्रार्यों के पूर्व तक प्रसार का काल है। इसी 
समय साम में कई मंत्र गाये जाते रहे । संभव है भिन्न ब्राह्मण-कुलों में उस समय 
भी यजुर्वेद और अथर्ववेद के कुछ भ्रंग चलते थे । 

१० वें मंडल ऋग्वेद के साथ हमें ग्रार्यों का प्रसार बढ़ा हुआ मिलता है और 
फिर यजुर्वेद और परवर्त्ती काल में अ्रथर्ववेद मिलते हैं, जिनके बाद ब्राह्मण तथा 
श्रारएयक साहित्य का समय है। महाभारत का साक्ष्य यह है कि कृष्ण के समय 
तक उपमन्यु इत्यादि ऋचाए' बनाते थे । हम जानते हैं कि आरण्यकों में ( छांदो- 
ग्योपनिषद्‌ ) कृष्णा को प्राचीन व्यक्ति कहा गया है। भ्रतः आररण्यकों के पहले के 
युग तक ऋचाए' बनती थीं। सारांश में कह सकते हैं कि मनु से लेकर कृष्ण 
तक के युगों का समय ऋग्वेद, सामवेद, यजुर्वेद और श्रथर्ववेद का समय है और 
आ्रारणयक और ब्राह्मण ग्रन्थों का समय कृष्ण से लेकर बुद्ध से कुछ पहले तक के 
समय में फेला हुमा है। 

इन समस्त युगों में क्या क्या इतिहास बीता इसका पूरा प्रमाण वेद में नहीं 
है । वेद का अन्तस्साक्ष्य जहाँ कई ऐतिहासिक घटनाओं की ओर इंगित करता 
है, वहाँ उससे आर्य्य अनाय्य युद्ध का इंगित मिलता है। अआार्य्यो को प्राचीन 
भारतीय राक्षस जाति से भी लड़ना पड़ा था | क्र. वे, १. १. २. ५. २१. ५. | 
श्रा्य्यों ने यक्ष ( जाति-प्राचीन भारतीय ) को वेद में ब्रह्य कह कर यक्ष जाति 
में संपर्क स्थापित ही नहीं किया, वरन्‌ वे उनसे प्रभावित भी हुए थे। सुपर्णा 
( गरुड जाति ) अहि ( नागजाति ) सरमा कुकक्‍्कुरी (कुबकुर जाति) आदि अनेक 
जातियों से आर्य्यों का सम्बन्ध हुआ था । गंधवों का उन पर गहरा असर पड़ा था । 
इसके अतिरिक्त सुदासा ने दाशराज्ञ युद्ध किया था। फिर जनक मिथि ने मिथिला 
के दलदल को मिटाकर देश बसाया था। आगे के ब्राह्मण ग्रन्थ बताते हैं कि 
विदर्भ तक आर्य बहुत पहले ही उतर गए थे । आगे वेद कहते हैं कि अश्वमेध 
आदि यज्ञ बढ़ गये थे और अनाय्पों को लूटा जाता था। इसी प्रकार के श्रनेक 
उल्लेख प्राप्त होते हैं । यदि पुराणों और महाभारत के साक्ष्य को भी स्वीकार 
किया जाये तो पता चलता है कि मनु के समय में प्रलय आया था ( यह कथा 
ब्राह्मण साक्ष्य भी प्राप्त करती है ) मनु के समय से समाज की मर्यादा बदली। 
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पहले जहाँ छोटा समाज था, वह बड़ा हुआ । उस समय सेना राज्य की रक्षा 
के लिए बनी । ब्राह्मणों में से कुछ ने शल्र धारण किये, वे क्षत्रिय बने । बाद में 
ब्राह्मणों और क्षत्रियों में परस्पर युद्ध हुआ । दोनों कगज्ञोर हुए | तब दोनों में 
संधि हुई किन्तु परिणामस्वरूप पराजित अनार्यों में कुछ दास रह गए, बाकी 
छद्र कहलाए और झ्रार्य्यों में परस्पर धनी दरिद्र का भेद पेदा हो जाने से आार्य्यों 
का जन भञर्थात्‌ विश वेश्य कहलाने लगा । ब्राह्मणों की सर्वाधिकार सत्ता समाप्त 
हुई । इन्द्र के समय में जो पित्त सत्ताक व्यवस्था उठी थी वह बढ़ती गई और 
उसी का बोल-बाला हुझ्ना । कालांतर में राम का राक्षसों से युद्ध हुआ और इस 
समय में आर्य्य अ्रनाय्य का जातीय भेद घट गया । अनार्य्यों की जातियों से श्राय्य्यों 
का सम्बन्ध बढ़ चला | और अन्ततोगत्वा दास प्रथा वाला समाज कृष्ण के समय 
में लड़खड़ा गया | उस समय वेश्यों की शक्ति बढ़ चली और वेदिक युग समाप्त 
होने लगा । दास प्रथा टूट चली । शुद्रों ने भी सिर उठाया । आ्रार्य्य ब्राह्मणों और 
क्षक्षियों में अ्रनाय्य जातियों के पुरोहित वर्ग तथा योद्धा वर्ग क्रम से घुल मिल 
गए और छोटे-छोटे देवताओं के पीछे झगड़े बन्द हो चले | नये देवता और बड़े 
देवता उठ खड़े हुए । पेशे के हिसाव से श्रेणियाँ ( ५७४।१४ ) बनने लगीं जो 
जातियों के रूप में बदलने लगीं। चरागाहों से निकल कर ग्राम बसाने वाली 
संस्कृति नगरों के उत्थान के साथ अपना युग समाप्त कर गई। यही संक्षेप में 
वेदिक काव्य की ऐतिहासिक पृष्टभूमि है। 

सामाजिक विकास--वेदिक साक्ष्य से ही प्रतीत होता है कि ऋग्वेद के 
रचनाकाल के पहले ही--- 

१ |] देवजाति आदिम साम्यवाद से विकसित होकर मातुसत्ताक समाज से 
होकर पित्त सत्ताक समाज तक झा पहुँची थी। उस समय ऋषि और देव के 
अतिरिक्त तक्षण आदि नीची माने जाने वाली जातियाँ थीं । 

२ ] मनु के समय तक सगोत्र विवाह प्रायः समात हो चुके थे और समाज 
गरणा-गोत्रों में बंट चुका था । पितृसत्ता कठोर हो गई थी । इस समय तक प्राचीन 
देव जाति श्रद्धा के साथ दिवियोनि' में मान ली गई थी और विभिन्न संस्कृतियों 
वाली प्राचीन नाग, असुर, गंधर्व, किन्नर, यक्ष, राक्षस श्रादि जातियाँ भी, जो 
कि देवजाति की समकालीन थीं, देवयोनि में मानली जा चुकी थीं।ख्ली के 





हक 
लिये श्रव पतिब्रत भावना समाज में प्रायः मानी जाती थी, यद्यपि कई गयों में 
स्त्री भी पुरुष की भाँति संभोग-स्वतंत्र थी । जो हार जाते थे वे दास बना दिये 
जाते थे। 

३ ] आर्य्य गाँव बसाकर रहते थे । उनके शासक गढ़' बना कर रहते थे। 

ऋग्वेद के समय से विकास आरणयकों तक इस प्रकार हुआ--- 

१ | पहले वर्शभिद नहीं के बराबर था। वह बढ़ चला । धनीदरिद्र का भेद 
भी बढ़ चला। खेती होती थी । पश्ु पालन होता था। घोड़े और गधे माल 
ढोते थे | रथों में धनी आदमी चढ़ते थे । शिकार के लिये कुत्त बहुत रखे जाते 
थे। माँस बहुत खाया जाता था । पितर पूजा होती थी और देव पूजा भी। कितु 
मृत्तियाँ नहीं बनती थीं । प्रकृति-देवताश्रों के रूप में पृथो जाती थी । गरीब आद- 
मियों का जीवन कठिनता से बीतता था ( ऋगवेद १।१४६।४३॥ १।१०।३॥ 
१॥६०॥५॥ 5।५५।३॥ १। १५३॥।३॥ ७।१८।२३॥ ३।४५।३२॥ ७।४६।२॥ २३।५३॥। 
१५॥ ८।५।११॥ 5।५५।१४॥ ) श्रार्य्य खूब व्यापार भी करते थे [ ऋ, वे. 
१।४५। २॥ १।५६।२॥ १।११६।५॥ ) 

प्रारम्भ मे पुरु, तुर्वशस्‌, मदु, अनु, ओर द्रहयु श्रादि जन थे | भरत, गंधारि, 
उश्वीनरस्‌ इत्यादि भी प्रसिद्ध थे । जाति-पाँति छूम्राछुत तब तक नहीं थी । समाज 
में क्रशः श्रेणिया बनीं ओर वर्ण बने । अनाय्यों से ग्राय्यों का बहुत युद्ध हुआ । 
हारने वाले श्रनाय्यं दास वनाये जाते थे , 

२ ] धीरे धीरे आ्रार््यों में गण गोत्र पर निर्भर नहीं रहे । पिता बेद्य, माता 
पिसनहारी और पुत्र कवि वनकर परिवार में विविधता लाये [ऋ. वे. ६११२। 
३॥।] पुनर्जन्म का सिद्धान्त विकसित होने लगा । राज्य बनने लगे । अ्श्वमेधों का 
युग आया । आझाय्यों का प्रसार होने लगा | देवताओं की दूरी मनुष्य से बढ़ने 
लगी और वे पहले की तरह देनंदिन जीवन में श्रब नहीं रहे ।वे शृद्धापात्र बनने 
लगे | यज्ञ बढ़ चले | उस समय ब्राह्मण वर्ग का प्राधान्य बढ़ा | 

३ |] उनके उपरान्त क्षत्रिय वर्ग का प्राधान्य बढ़ा जब लूट और धन की 
तृष्णा ने संगरित सेन्यदल को बढ़ाया । शुद्र समाज में बढ़ गये। अन्ततोगत्वा 
शूद्र को भी ( पद्भ्यांशूद्रोज्ञावत्‌ ) समाज का अंग मानना पड़ा | 

४ ] पहले जो समाज गुहपति, सभा, आमंत्रण तक सीमित था वह ग्रब 
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“राजा! के बिना नहीं चलता था । किन्तु गण व्यवस्था काफी चलती थी और 
कई स्थलों पर गण गोजत्रों पर भी जीवित थे । धीरे-धीरे ग्राम संस्क्ृति का विकास 
हुआ । ग्रामणी, सभा, समिति और आमंत्रण से मिलकर राजा राज्य 
करता था । 

५ |] कालांतर में स्त्री क्षेत्र बनी, पुरुष का बीज' ही निर्णायक हो गया । 
इस समय तक आर्य्यों में आसुर, गांधर्व, राक्षस आदि संस्क्ृतियाँ घुस आई । 
उनकी विवाह पद्धतियाँ भी प्रचलित हो गई । खेती अश्रधिक होने लगी | खेतिहर 
जीवन में पशुओं का माँस अब वर्जित भी होने लगा, क्योंकि पशु-संहार व्यर्थ 
माना जाने लगा । अथर्ववेद में मास मद्य का भोग आपत्तिजनक भी माना गया। 
श्रेणियों का विकास हो चला । सिक्का ( निष्क ) चलने लगा । 

६ | जाति-पाँति के भेद बढ़ चले । जीवन की प्रारम्भिक मस्ती का स्थान 
अब दुख लेने लगा क्योंकि समाज विषम हो चला। पुर्नजन्म की बात बढ़ी । 
परलोक का भय बढ़ चला । अनार्य्य जातियों के प्रभाव से तप की भावना 
बढ़ चली । 

७ ] परवर्त्ती वेदिक काव्य में शूद्र का स्थान भी बढ़ चला। ( वाजसनेयि- 
संहिता--( २४।३२०।३१ ) तैत्तिरीय संहिता ( ७/४।१६॥३,४ ) काठक संहिता, 
प्रशवमेध ( ४॥१७॥ ) अथर्ववेद ( १६।३२।८॥ झआाय्य अब कहने लगे--मुझे'''' 
ब्राह्मण और क्षत्रिय, श्रार्य्य और शूद्र दोनों का प्यारा बनाओ । ( अथवंवेद 
१६।६२।१॥ ) | 

८ ] धीरे-धीरे जाति प्रथा जटिल होती गई | वर्ण विभाजन बढ़ गया। 
स्त्रियों का पद गिरने लगा । उनकी स्वतंत्रता छिनने लगी। वे पुरुष गोष्ठियों से 
अलग रखी जाने लगीं। ( संभवत: यह पुरानी खेतिहर दास प्रथा वाली श्रनार्य्य 
जातियों की संस्कृति की देन थी । राक्षसों में ज्ली को 'सम्पत्ति' की भाँति हरण 
का पात्र माना जाता था। यह प्रथा आरार्य्यों में भी श्रा गई थी । परन्तु स्त्रियों का 
पद बिल्कुल ही नहों गिरा था । वे ब्रह्मवादिनी भी होती थीं। ग्नार््य सम्पर्क से 
और विभिन्न आर्य्य विश्वासों के पारस्परिक सम्बन्ध से जादू-टोने का साहित्य 
भी पूज्य बनता जा रहा था। 

६ ] भ्रन्तिम काल में सामाजिक परिस्थिति बदल गई । अ्रबआर्य्य अनार्य्य 


९ 


न्रहे ७ 
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का प्रइन नहीं रहा। धनी दरिद्र का भेद मुख्य हो गया | आत्मा समान मानी गई 
झौर ब्रह्म के रूप में उस व्यापक परमात्मा को माना गया जो क्ष द्र बन्धनों से 
ऊपर था | जन्म के गुण की जगह मुक्ति अर्थात्‌ मोक्ष के लिये सदाचार को सर्व- 
श्रेष्ठ माना गया । पुनर्जन्म के सिद्धान्त ने किसी भी शोषक वर्ग के व्यक्ति को 
यह भय दिखाया कि कल ही वह वुरे कर्मों के फल से निम्नवर्ग में जन्म ले 
सकता है | इस प्रकार निरंकुशता पर आघात हुआ्ना । व्यक्ति के विकास के लिये 
योग-मार्ग और तप को श्रेष्ठ स्वीकार किया गया । कर्म के अ्रनुसार जन्म, जीवन 
और मृत्यु की समस्या का हल प्रस्तुत किया गया | इस समय ग्राम व्यवस्था के 
ऊपर नागरिक व्यवस्था बढ़ रही थी। इतिहास, पुराण, व्याकरण, पिक्त, 
राशी, देव, निधि, वाकोवाक्य, देवविद्या, ब्रह्मविद्या, शिक्षा, कल्प, छुन्दस्‌, भूत- 
विद्या, क्षत्रविद्या, नक्षत्र व्रिद्मा, सर्वविद्या, देवजन विद्या आदि का विकास हो 
चुका था। ( छां. उ. ७।१।१।२॥ ) राज्य, साम्राज्य, भौज्य, स्वाराज्य, वेराज्य, 
पारमस्थ्य, माहाराज्य, आधिपत्य, स्वावाश्य आदि अनेक प्रकार की शासन 
पद्धतियों का विकास हो चुका था । (ऐतरेय ब्राह्मण ७।३।४॥| ५।१२।४॥|) विशाल 
साम्राज्य भी बनकर (ए. ब्रा. 5।१४॥) अ्रब खणिडित हो चुके थे । यह महाभारत 
के साक्ष्य से प्रगट होता है । 

यह है संक्षेप में सामाजिक जीवन का विकास जो वेदिक काव्य की पृष्ठभूमि 
है । इसके उपरान्त जहाँ एक ओर समाज व्यापकता की ओर बढ़ा वहाँ सूत्रकाल 
में उच्चवर्णों की संगठनात्मक संकीर्णाता भी बढ़ो हुईं मिलती है। सूत्रकाल के 
उपरान्त महाभारत काव्य का काल है जो संकीर्णता पर व्यापकता की विजय 
का खूत्रपात करता है। किन्तु हमारी विवेच्य वस्तु के काल के बाहर की वस्तु 
है, अत: उस पर विस्तार से विवेचन नहीं करेंगे । 
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संक्षेप में हम कह सकते हैं कि वेदिक काव्य की पृष्ठभूमि में उस विकास 
का चित्र है जिसमें हम ग्राम सभ्यता के अन्त तक आा पहुंचते हैं। 


दन-»«» ३ <न्‍०न्‍न्‍»3» 


काव्य---ऋग्वेद की ऋचाए यद्यपि व्यक्तियों ने कही हैं जिनमें हम प्रथम 
पुरुष में कवि को पाते हैं किन्तु प्रभाव हमें सायूहिक ही मिलता है। 
परेहि विग्रमस्तृत मिन्द्र पुच्छा विपदिचतं | 
यस्ते सखिभ्य आवरम्‌ [१. १. १. २. ४. ४.] 
हिसा ढ्वं परहित और प्रतिभाशाली इन्द्र के पास जाओ और मुझ मेधावी की 
कथा जानने की चेष्टा करो ॥ वही तुम्हारे बन्धुओं को उत्तम धन देते हैं । 
उत ब्र्‌ बन्‍्तु नो निदो निरन्यतश्चिदारत । 
दधाना इन्द्र इद्रदुव: ॥ ( वही, ५ ) 
सदा इन्द्र-सेवक हमारे सम्बन्धी पुरोहित लोग इन्द्र की स्तुति करें प्र इन्द्र 
के निन्दक इस देश श्र अन्य देशों से भी दूर हो जायें। 
यहाँ हम कवि को जीवन संघर्ष मे योद्धा के समान ही देखते हैं । यह कविता 
आवश्यकता से प्रभावित हुई है । 
मा नोमती अभिद्र हन्त नूनामिन्द्र गिर्बण :। 
ईशानो यवया वधम्‌ । 
[ ऋ, वे १. १, १, २. ५. १० ] 
हे स्तवभीय इन्द्र | तुम सामाथ्यंवान्‌ हो । ऐसा करना कि, विरोधी हमारे 
शरीर पर आघात न कर सके । हमारा वध नहीं होने देगा । 
यद्यपि यह देवता की स्तुति है किन्तु ऋग्वेद में प्रायः ही बड़े ही सक्षक्त 
देववर्णन आये हैं जिनमें श्रोज बहुत ही प्रभावशाली है। हम एक सजीव चित्र 
देखते हैं--- 
सुसमिद्धो न आवह''*''उपछये [ ऋ, वे. १. १. १. ४. १३ ] में कवि 
( करव पुत्र ) मेधातिथि कहता है--(गायत्री छन्द है--- 
है सुखमिद्ध नामक अग्नि ! हमारे यजमान के पास देवताओं को ले श्राओ | 
२४ 


«_ रेप 
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पावक ! देवाद्वातकारी ! यज्ञ सम्पादन करो। हे मेधावी तनूनपात्‌ नामक 
अग्नि ! हमारे सरस यज्ञ को, आज उपभोग के लिए देवों के पास ले जाओो । 
इस यजन देश में, इस यज्ञ में, प्रिय, मधुजिहब, और हव्य संपादक नराशंस 
नामक अग्नि को हम श्राह्वान करते हैं। हे इलित अग्नि ! सुखकारी रथ पर 
देवों को ले श्राप्रो । मनुष्यों द्वारा तुम देवों को बुलाने वाले समझे जाते हो | 
सौन्दर्यशाली रात्रि और उषा को अपने इन कुशों पर बेठने के लिये, यज्ञ में, 
हम बुलाते हैं । 

समस्त चित्र में हम देवताझ्रों को देनंदिन जीवन में मनुष्य के बहुत ही 
समीप ही पाते हैं । 

शुनः: शेप ने जिसे पिता अजीर्गत ने हरिचन्द्र के पुत्र रोहित के स्थान पर 
वरुण को बलि देने को दे दिया था, वरुण की बहुत ही सुन्दर स्तुतियाँ गाई हैं । 
[ कर. वे. १. १. २. ६. २४. के यूक्त तथा आगे के भी कुछ सूक्तों को चुनकर 
हम यहाँ प्रध्तुत करते हैं । | 

वरुण देत्र ! ये उड़ने वाली चिड़ियाँ तुम्हारे समान वल और पराक्रम नहीं 
प्राप्त कर सकी । तुम्हारे सदृश इन्होंने क्रोव भी नहीं प्राप्त किया | निरन्तर 
विहरणशीत जल और वायु की गति भी तुम्हारे वेग को नहीं लाँध सकी | ( ६ ) 
पवित्र बलशाली वरुण आदि-रहित अन्‍्तरिक्ष में रहकर श्रेष्ठ तेजपुज को ऊपर 
ही धारण करते हैं| तेज:पुज का मुख नीचे और मूल ऊपर है |# उसीके द्वारा 
हमारे प्राण स्थिर रहते हैं । (७) देवराज वरुण ने सूर्य के उदय और अस्त के 
गमन के लिये सूर्य्य के पथ का विस्तार किया है। पाद रहित अन्तरिक्ष प्रदेश में 
सूर्यय के पाद-विक्षेप के लिये वरुण ने मार्ग दिया है। वह वरुणदेव मेरे हृदय 
का वेध करने वाले जत्र का निराकरण करें। (5) %८*ये जो सर्प्तषि नक्षत्र 
हैं, जो ऊपर आकाश में संस्थापित हैं और रात्रि आने पर दिखाई देते हैं, दिन 
में कहाँ चले जाते हैं ? बरुणदेव की शक्ति अप्रतिहत है। उनकी श्राज्ञा से रात्रि 
में चन्द्रमा प्रकाशमान होते हैं | (१०) तुम अनन्त जीवों के प्रार्थनापात्र हो, मेरी 
आयु मत लो (११)। 


जिन अिफखना ५या वपिगापणणओ ला 


# ऊर्ध्वमूल अबूवत्थ का प्रारम्भ यहीं है | कालांतर में यक्ष का पर्ग्याय वृक्ष 
इसी भावना से मिलकर भारतीय विचार धारा में उतर आया है । 
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शुनःशेप की कथा अत्यन्त करुण है। दरिद्र पिता है, माता और भाई भूखे 
हैं। पिता को उस युग में पुत्र पर पूर्ण अधिकार है। पिता मोह से शुनः पुच्छ 
( बड़े लड़के ) को नहीं देता । माता शुनों लांगूल ( छोटे बेटे ) को नहीं देती । 
वध के लिए गायों के बदले मंभला दे दिया जाता है। वह यूप से बंध कर 
प्रार्थनाए गाता हैं जब कि स्वयं उसका पिता उसकी बलि देने को खड़ा है। 
वह स्तुति करता हे-- 

इन्द्र के जो घोड़े खा लेने के बाद फर फर शब्द के साथ हिनहिनाते ओर 
घहराता साँस छोड़ते हैं, उन्हों के द्वारा इन्द्र ने सदा धन जीता है। कर्मठ 
ग्रोर दान-परायणा इन्द्र ने हमें सोने का रथ दिया था । 

प्रश्विनीकुमार दय | अनेक घोड़ों से प्रेरित अन्न के साथ आग्ो | शत्रु- 
संहारी ! हमारे घर में गायें और सोना गाव । 

शत्रु-नाशक अधश्विद्वय ! तुम दोनों के लिये तेयार रथ विनाश-रहित है। 
यह समुद्र या अन्तरिक्ष में जाता है। तुमने श्रपने रथ का एक चक्र अविनाशी 
पर्वत के ऊपर स्थिर किया हैं और दूसरा आकाश के चारों ओर घृम रहा है । 

और अन्त में वह बन्धन खोलने वाली उषा से कहता है--- 

हे स्तुति प्रिय अमर उपा [ तुम्हारे सम्भोग के लिए कौन मनुष्य है ? हे 
प्रभाव सम्पन्न | तुम किसे प्राप्त होगी ? हे व्यायषक और विचित्र प्रकाशवती 
उषा ! हम दूर या पास से तुम्हें नहीं समक सकते | हे स्वर्ग पुत्री | उन अन्न 
के साथ तुम आओ, हमें धन प्रदात करो | ( अनुवाक्‌ ७ तक यह स्तुतियाँ समातत 
हो जाती हैं। ) 

स्तुतियों में पुराने वीर-कर्म सदेव दुहराये जाते हैं। किन्तु क्योंकि वे बीर 
कर्म प्रशस्ति के रूप में एक अतीत की घटना के रूप में उल्लिखित-मात्र होते हैं 
वे अपना पराक्रम उतना नहीं छोड़ते जितना आतंक | हो सकता है प्राचीनकाल 
का व्यक्ति उनसे अनुप्रागित होता था, क्योंकि उसमें श्वुद्धा की भावना पहले से 
विश्यमान रहती थी, परन्तु परवर्ती काल में भारतीय कवि गण उससे अनु- 
प्राणित नहीं हुए । इन्द्र का वीर रूप आगे के युग में जीवित नहीं रहा। इन्द्र 
बिलासी और जार के रूप में अधिक याद किया गया। 

ग्रग्नि की उपासना में श्रधिक स्नेह को भावना मिलती है। 





करवपुत्र प्रस्कश्व कहता है : प्रभावान और धनशाली अ्रग्ति ! तुम सबके 
दर्शनीय हो | तुम पूर्वगामिनी उषा के बाद दीस हो । दुम ग्रामों के पालक यज्ञों 
के पुरोहित और बेदी के पूर्व दिशा स्थित मनुष्य हो। »८ जब यज्ञ थेः पुरोहित-- 
रूप से तुम देवों का यज्ञ-कर्म स्थापित करते हो, तब समुद्र की प्रक्ृष्ट ध्वनि से 
युक्त तरंग की तरह तुम्हारी शिखाए दीप्तिमती रहती हैं 

( ऋ० वे० १-१-३-६-१०-१२ ) 

प्रस्कराव ने (१. १. ४. €. ४८) उषा का बहुत सुन्दर वर्णन किया है--- 

हे देवपुत्री उपा ! हमें धन देकर प्रभात करो। विभावरी उषाकाल देंवता ! 
प्रभूत भ्रन्न देकर प्रभात करो ! दानशीला होकर पशु रूप धन प्रदान पूर्वक प्रभात 
करो । उपा अश्व-संबलिता, गोसम्पन्ना, सकल धनदात्री है। प्रजा के निवास के 
लिये उसके पास विविध सम्पत्तियाँ हैं । * %८ उषा पहले प्रभात करती थीं और 
अब भी प्रभात करती हैं, जिस प्रकार धनाभिलाषी समुद्र में नाव प्रेरित करते 
हैं, जिस प्रकार उपा के आगमन में रथ तेयार किये जाते हैं, उसी प्रकार उषा 
रथ-प्रेरयित्री हें ।« » उषा घर का काम संभालने वाली गृहिणी की तरह 
सबका पालन करके आती है। वह जंगम प्राणियों की परमायु का हास 
करती है | पेर वाले प्राणियों को चलाती है और पक्षियों को 
उड़ाती है। » >» तुम नीहार-वर्षी हो और अधिक क्षण नहीं 
ठहरतीं । अन्नयुक्त यज्ञ सम्पन्ना उषा ! तुम्हारे आगमन पर उड़ने वाले पक्षी 
ग्पने नीड़ों में नहीं रहते । उषा ने रथयोजित किया है। यह सौभाग्य-शालिनी 
उषा दूर से, यूर्य्य के उदय-स्थान के ऊपर से या दिव्यलोक से, सौ रथों द्वारा 
मनुष्यों के पास श्राती है। उषा के प्रकाश के लिये समस्त प्राणी नमस्कार करते 
हैं । क्‍योंकि यही सुनेत्री ज्योति प्रकाश करती है और यही धनवती स्वर्गपुत्री 
द्वे षियों भर शोषकों को दूर करती है । स्वर्गतनया उषा ! आहलादकर ज्योति 
के साथ प्रकाशित हो, अनुदिन हमें सौभाग्य दो श्रौर अंधकार दूर करो । नेत्री 
उषा ! विशाल रथ पर आना । विलक्षण रथ-सम्पन्ना उषा ! हमारा आह्वान 
सुनो ! 

ऐसे ही ४० वें यूक्त में सूथर्य का वर्गान है--- 

सूर्यय प्रकाशमान हैं और सारे प्राणियों को जानते हैं। उनके धोड़े उन्हें 
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सारे संसार के दर्शन के लिये ऊपर ले जाते हैं । सारे संसार के प्रकाशक सूर्य्य का 
आगमन होने पर नक्षत्र गण चोरों की तरह, रात्रि के साथ चले जाते हैं । दीमि- 
मान अग्नि की तरह सूर्य्य की सूचक किरणों समूचे जगत्‌ को एक-एक करके 
देखती हैं । सूर्य्य ; तुम महान्‌ मार्ग का भ्रमण करो, तुम सारे प्रागियों के दर्श- 
नीय हो, ज्योति के कारण हो । तुम समस्त दीप्यमान अंतरिक्ष में प्रभा का विकास 
करते हो । तुम शुद्ध देवों के सामने उदित हो। मनुष्यों के साभने उदित हो । 
समस्त स्वर्ग लोक के दर्शन के लिये उदित हो | है संस्कारक और अनिष्टहन्ता 
सूर्य | तुम जिस दीस्ति द्वारा प्राणियों के पलक वन कर जगत को देखते हो, हम 
उसी की प्रार्थना करते हैं । 

आज़ रस सब्य ने इन्द्र की वड़ी ओजस्वी प्रशस्ति कही है (१-१-४-१ ०-५२) 
यह उस युग की रजना हे जब इन्द्र श्राकाश का देवता भी मान लिया गया है 
ग्रौर भ्रतीत की ऐतिहासिक घटनाएं गअ्रब चमत्कारों से रंग गई हें 

इन्द्र ने आवरणाकारी शत्र भ्रों को जीता | इन्द्र जल की भाँति अन्तरिक्ष में 
व्याप्त हैं | इन्द्र सब के हरषमूल' हैं। »(»८ जिस प्रकार समुद्र की झ्रात्मभूता और 
अभिमुखगामिनी नदियाँ समुद्र को पूर्ण करती हैं, उसी प्रकार कुशस्वित सोमरस, 
दिव्यलोक में, इन्द्र को पूर्ण करता है। %>८ जिस अ्रकार गमनशील जल नीचे 
जाता है, इसी प्रकार इन्द्र के सहायक मरुदूगण सोमपान द्वारा हृष्ट होकर युद्ध- 
लिप्त इन्द्र के सामने वृष्टि-सम्पन्न वत्र के निकट गये | »()८ जल रोक कर जो वृत्र 
झ्ंतरिक्ष के ऊपर सोया था और जिसकी वहाँ असीम व्याप्ति है, इन्द्र ! जिस 
समय तुमने उसी वृत्त की कुहनियों को शब्दायमान वज्त्र द्वारा आहत किया था, 
उस समय तुम्हारी शत्र, विजयिनी दीप्ति विस्तृत हुई थी और तुम्हारा वल' 
प्रदीस हुआ था । ८ ६ तुमने हमारे देखने के लिए आकाश में सूर्य्य स्थापित 
किया ! इन्द्र | अ्रभिधुत सोम पान करके तुम्हारे दृष्ट होने पर जिस समय तुम्हारे 
वज्च ने द्व लोक और पृथ्वी-लोक के बाधक वृत्र का मस्तक वेग से छिन्न किया 
था, उस समय बलवान श्राकाश भी उस ग्रहि के शब्द-सय से कम्पित हुआ था। 
यदि पृथ्वी दस गुनी बड़ी होती और यदि मनुष्य सदा जीवित रहते, तब तुम्हारी 
शक्ति, प्रकृत रूप में सर्वत्र प्रसिद्ध होती ! इस व्यापक अन्तरिक्ष के ऊपर रह 
कर निज भुज-बल से तुमने, हमारी रक्षा के लिये, भूलोक की सुष्टि की है। »< )< 
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जिन इन्द्र की व्यास्ति को दुयुलोक और पृथ्वीलोक नहीं पा सके हैं, भ्रन्तरिक्ष के 
ऊपर का प्रवाह जिनके तेज का अन्त नहीं पा सका है, इन्द्र | वही तुम अकेले 
अन्प सादे भूरों को अपने वश में किए हुए हो । ( ५५ ) आकाश की श्रपेक्षा भी 
इन्द्र का प्रभाव विस्तीर्ण है । महत्त्व में पृथिवी भी इद्ध की धराबरी नहीं कर 
सकती । भयावह और बली इन्द्र मनुष्यों के लिए शत्रु को दग्ध करते हैं। जेसे 
सांड अपने सींग रगड़ता है, उसी प्रकार तीखा करने को इन्द्र ग्रपना वज्ञ 
रगड़ते हैं। + + (५६) जिस प्रकार धनाभिलाषी वरिक्‌ घूम घूम कर समुद्र 
को चारों ओर व्याप्त किये रहते हैं, उसी प्रकार ह॒व्य-वाहक स्रोता लोग चारों 
ओर से इन्द्र को घेरे हुए हैं । जिस प्रकार ललनाएं, फूल चुनने के लिए, पर्वत 
पर चढ़ती हैं, उसी प्रकार हे स्लरोता ! एक तेज-पूर्ण स्रोत द्वारा प्रवृद्ध, यज्ञ के 
रक्षक, वलवानु्‌ इन्द्र के पास शीघ्र पहुँतचो ! 

ऋषि त्रित ने विश्वेदेवगणा की स्तुति की है। (१. १. ७. १४. १०४ 
त्रिष्दुप , यवमध्या महावृहती और पंक्ति छन्द हैं ) 

जलमय गअन्तरिक्ष में वत्त मान चन्द्रमा, सुन्दर चन्द्रिका के साथ श्राकाश 
में दोड़ते हैं | सुवर्र-नेमिरश्मियो, कूप में पतित हमारी इन्द्रियाँ तुम्हारा पद 
नहीं जानती । घावा पृथ्वी, हमारे इस स्तोत्र को जानो ! » »< हमारे स्वर्गंस्थ 
पूर्व पुरुष स्वर्ग से च्युत न हों ! हम कहीं सोम पायी पितरों के सुख के लिये पुत्र 
से निराश न हों! »< >< सूर्य्य द्वारा प्रकाशित इन तीनों लोकों में ये देववृन्द 
रहते हैं । 

श्रौर कवि पूछता है--- 

है देवगगा ! तुम्हारा सत्य कहाँ है ? भर श्रसत्य कहाँ है ? तुम्हारी प्राचीन 
ग्राहुति कहाँ है ? 

किन्तु यहाँ अविश्वास नहीं है। यह तो उलाहना है। 

क्रमशः हम देखते हैं कि इन स्तुृतियों, प्राचीन घटनाओरों की प्रशस्तियों, यज्ञ- 
क्रियाओं के बीच में मनुष्य की चितना बोलने लगती है। 

[ ऋ, वे. १० अर ८। भ्र० ७। व० १७ ] नासनीय युक्त इसका प्रमाण है। 
कवि कहता है--न तब सत्‌ था, न अ्सत्‌, न तब रज ही था। केवल श्रन्धकार 
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था और जल था। न मृत्यु थी,न जीवन था। तब इच्छा हुई और फ़िर 
सृष्टि हुई | 
कवि कहता हे--सच कौन जानता है यह सृष्टि कहाँ से आई। देवताओं 
की सूष्टि पीछे की है श्रौर यह सृष्टि पहले आरम्भ हुई ( कितना बड़ा सत्य 
समभा था कवि ने ? इसे कौन जानता है ? कोई जानता भी है या नहीं ? 
श्रो श्रद्धावेदव क इह प्रवोचत्कुत झ्राजाता कुत इयं विसुष्दि : 
अ्रवग्दिवा अस्य विसर्चनेनाथा को वेद यत आब भूब। 
इये विसृष्टियत श्राब भूव यदि वा दे यदि वान : 
यो अस्याध्यक्ष: परमे व्योमन्त्सो अद्भवेद यदि वान वेद । 
इस मनीषा के बीज ने धीरे-धीरे वेदिक काव्य में पल्लवित होना प्रारम्भ 
कर दिया और तब मेधावियों ने सृष्टि के मूल रहस्यों से अपनी सत्ता का तादा- 
त्म्य जोड़ना भी प्रारम्भ कर दिया । 
और सामवेद ( प्र. ९. २।८ ) में कवि गाता है-- 
अग्निर्ज्योतिज्योति रग्निरिस्द्रो ज्योतिज्योतिरिन्द्र : 
सूर्य्यो ज्योति्ज्योतति सूर्य्या । 
प्रग्नि ज्योति है, ज्योति ही अग्नि है। इन्द्र ज्योति है, ज्योति ही इन्द्र है। 
सूर्य्य ज्योति है, ज्योति ही सूर्य्य है । 
हे अग्नि | तू अपनी इषा ( ज्ञान ) ऊर्जा ( रस ) और आयुषा ( जीवन ) 
रूप से बार बार प्रगठ हो । 
यहा हम अग्नि का एक चेतनतर रूप पाते हैं जो कि त्रधिक सूक्ष्म होता जा 
रहा है। प्रजापति ऋषि का यह दृष्टिकोण पहले की भाँति केवल माँगने तक 
सीमित नहीं रहा है । 
श्रव यजुर्वेद के यज्ञ विधान, समिधा, वेदी, कुशमार्जन, अ्ग्न्याधान, आहव- 
नीय, अग्निहोत्र, सो मयाग, यूपस्थापन, प्रायश्चित्त, वाजपेय यज्ञ, अश्वमेध, सोत्रा- 
मणि यज्ञ, और सर्वमेत्र यज्ञ के कोलाहल के बीच हम तत्कालीन मनुष्य की सृष्टि 
की व्याख्या सुनते हैं जो पुरुष सूक्त के नाम से प्रसिद्ध है। यह ऋग्वेद और यजु- 
वेंद दोनों में ही है । किन्तु रचना के गांभीय्य को देखकर, सामाजिक विकास के 
चरणों को देखते हुए यही लगता है कि यह मूलतः परवर्त्ती है, यजुर्वेदीय रचना 


न पी 
है जो कि बाद में व्यास द्वारा ऋग्वेद में भी रख दी गई है। 

पुरुष सूक्त एक बहुत ही श्रेष्ठ कविता है, जो संसार की कविता में श्रपना 
बहुत ऊँचा स्थान रखती है | यहाँ ब्राह्मण, क्षत्रिय, शूद्र श्रादि की अवस्था ही 
सब कुछ नहीं है, इसमें बड़ी ऊचाई से, गहन गम्भीर चिंतन से, बड़ी अनुभूति से 
वर्रान किया गया है | इसमें हमें उस समस्त दर्शन की नींव मिल जाती है जो 
परवर्तती काल में विकसित हुआ है । यहाँ हम उसका संक्षिप्त परिचय देते हैं । 

“उस पुरुष के एउन्र नेत्र सहज हाथ तथा सहस्र पग हैं। वह सब में 
व्याप्त है । वही भूत भविष्य वत्त मान का रूप है। वही है और कोई नहीं है। 
समस्त विश्व उसके एक पाद में ही है। प्रकाश गुण वाला उससे तिगुना है। वह 
पुरुष त्रिपाद से भी ऊध्व है। यह जगत्‌ उसीसे जन्मा है। एक यहाँ सजीव है, 
दूसरा जड़ है। जीवन के उपरान्त यहाँ वेराग्य का उत्थान होता है । उसमें 
राजा नहीं है। वही प्राणी बसते है, पुर बनाते हैं। वे फिर यज्ञ करते हैं । यज्ञ 
से भोजन वस्त्र जल मिलते हैं। पशु, पक्षी, वन, अरण्य, ग्राम्या भी यज्ञ से ही 
उत्पन्न होते हैं । यज्ञ से ऋकू, साम, यजुस और छुन्दस ( अथर्ववेद ) 
का जन्म होता है। घोड़े, गाय, अजा सब उसीसे पंदा हुए हैं। यज्ञ ही प्रथम 
है। उसी की देवों, साध्यों और ऋषियों ने उपासना की थी । 

वह यज्ञ पुरुष विराठ है। उसके मुख से ब्राह्मण, भुजाओं से क्षत्रिय, उरु से 
वेश्य और पदों से शूद्र जन्मे हैं ।' 

इससे आगे का भाग बहुत ही काव्यमय है क्‍योंकि उसमें बीच बीच में 
कल्पना की ऊची उड़ान हैं। 

“पुरुष के मनसे चन्द्रमा का जन्म हुआ | श्रौर चक्षओों से सूर्य निकला | 
कानों से आकाश ओर प्राण से वायु हुई | मुख से अग्नि निकली । इसके श्रत्यन्त्त 
सूक्ष्म सामर्थ्य से अ्रन्तरिक्ष जन्मा है और आकाश के सूर्य्यादि भी बने हैं। उसके 

चरण भूमि है। कानों से दिशाएं हैं और उसने ही सवकुछ रचा है। 
। पुरुष से उत्पन्न ब्रह्मारगड एक यज्ञ की भाँति है। देवों ने उसे किया। इसमें 
. वसत्त क्रतु श्राज्य ( घी ) के समान है | ग्रीष्म ईंधन की भाँति है और शरद 
ऋतु हवि की भाँति हैं। एक-एक की सात-सात परिधियाँ हैं, और २१ समिधाए 
हैं। देवों ने पुरुष पशु की बलि देकर यज्ञ किया | 
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यज्ञ से यज्ञ जन्मा | जहाँ पहले देव गये थे वहीं महिमामय भी स्वर्ग 
जाते है। 

पुरुष ने पृथ्वी को रस, अग्नि को मिला कर रचा है। इस मनुष्य देह को 
रच कर वह भी 'देव' कहाता है। 

वेदाहमेतं पुरुष महान्तमादित्य वर्ण तमसः परस्तातु 
तमेव विदित्वाति मृत्युमेति नान्‍्य: पंथा विद्यतेश्यनाय । 

ज्ञान कहता है वही पुरुष महान्‌ है, ग्रादित्य वर्ण है, तम के परे है। उसी 
की जानने से मृत्यु भी पराजित होती है, और कोई रास्ता नहीं है ।” 

यह विश्वास और श्रद्धा ही नहों, एक निरच््तर व्यापक होता हुझ्ना दृष्टिकोण 
है जिसने श्रागे चल कर उपनिषदों के महान्‌ ब्रह्मगाद को इतना बड़ा आधार 
प्रदान किया | 

पृथ्वी सूक्त वेद की एक और महत्त्वपुर्ण रचना है। 

इस लम्बे विकास में जहाँ हम वाह्य सामाजिक कार्य्य क्रमों को देखते हैं हम 
मनुष्य की उन श्रष्ठ जिज्ञासाग्रों को भी पाते हैं जो उसे निरन्तर उन मानवीय 
मूल्यों की श्लोर खींचे ला रही हैं जो कि उपनिषदों में विकसित हुए हैं जहाँ 
पितृहीन सत्य काम को दासीपृत्र जानकर भी ऋषि पीछे नहीं धकेल देते वरन्‌ 
दीक्षा देते हैं । उपनिषदों की ब्रह्मचर्चा की पृष्ठभूमि वेदों में हमें तैयार मिलती 
है, इसलिए परवर्त्ती काल के ऋषियों ने वेदों से निरन्तर प्रेरणा प्रात्त की है श्रौर 
अपना मार्ग बनाते समय सर्देव पीछे मुड़ मुड़कर देखा है। इसका कारण क्‍या है ? 
कारण है कि वेद केवल आर्य्प संस्कृति नहीं है | इसमें श्रनेक जातियों के विश्वास 
हैं, अनेक उपासनाए' अन्तभु क्त हुई हैं | इसमें यक्ष संस्कृति है, गांधर्व अरग्नियों 
को भी उत्रासना है। वल्कि आज हम इतनी दूर हैं कि स्पष्ट कह ही नहीं सकते 
कि किसकी इसमें कितनी देन है। श्राज बहुत दूर से जो बहुत से आर्य नाम लगते 
हैं, क्या वे अपनी वास्तविकता में भी गअ्रार्य्य नाम ही हैं। आश्रम विभाजन की 
मर्थादा हम स्पष्ट जातते हैं कि असु रों से सीखी गई थी। परन्तु उसे यजुर्वेद में 
स्वीकार कर लिया गया है | उम्छवृत्ति धारस्य नागों और सूर्य्योपासकों ने, 
नारायणोपासकों ने अहिसा पर जोर दिया था, जो हमें अ्रथववेद में मिलता है। 
बल्कि वेद में तो हम ऋषभदेव को भी पाते हैं, जो कि भैनों के श्रादि तीर्थद्धुर 
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हैं । यदि इस दृष्टिकोश से हम देखें तो समझ सकते हैं कि इस विशाल साहित्य 
संकलन को भ्रत्य अनार्य्य जातियों ने कालांतर में क्यों स्वीकार कर लिया | भौर 
भी समय व्यतीत होने पर युग की समस्याएँ बदल जाने पर वेद का और भी 
कम अंश परवर्त्ती मनीषियों ने स्वीकार किया। भारतीय संस्कृति ने अतीत का 
तिरस्कार अपना लक्ष्य नहीं बनाया । उसने अतीत के श्रेष्ठतम प्रंशों को स्वीकार 
करने में ही श्रपने विकास को आगे बढ़ाया है। हम यह भी जानते हैं कि वेद 
के नाम पर असाम्य को समाज में जीवित रखा गया था, किन्तु इतने ही की 
जानकारी से संस्कृति के व्यापक रूप का अन्त नहीं हो जाता । हम यह भी तो 
देखते हैं कि भ्रसाम्य का रूप धीरे धीरे बदलता गया है श्र उसके लिए परवर्त्ती 
काल में अन्य कारण भी अपना उत्तरदायित्व रखते हैं । 
वेंदिक काव्य के दो पक्ष हैं। 

१ ] एक पक्ष में वह यूग परक है| जीवन के अपने ग्रनेक व्यवहार हैं, 
रीति-रिवाज हैं | उनकी झ्रावश्यकताओं के ग्रनुरूप कविताए' हैं । वेदी बनती है, 
गीत उठवा है, समिधा झ्राती है, गीत उठता है, यज्ञ का घोड़ा छोड़ा जाता है, 
गीत उठता है। कोई अपनी बीमारी से बचने को प्रार्थना है, कोई अभिचार 
करता है । कोई वशीकरगा | बीच बीच में दवाएं भी बनती हैं | शस्त्र भी बनते 
हैं | राजकाज की बात भी आरती है। देनंदिन जीवन का भी वर्णन है, उपनयन 
है, विवाह है और भी न जाने ऐसी कितनी कितनी बातें हैं । काव्य का प्रयोजन 
इस युग में क्या है ? वह रस की निष्पत्ति नहीं है । आवश्यकता की पृत्ति है। 
अपने युग का चित्रण है श्र एक समाज के युग युग के जीवन का भी व्यवहार 
रीति-रिवाज का चित्रण है। यह सब आज हमारे लिए इससे भ्रधिक कुछ मूल्य 
नहीं रखता कि इस सबका एक ऐतिहासिक मूल्य है। 

२ ] किन्तु उस युग परकता में हमें श्रनेक स्थानों पर युग-युग का संदेश 
मिलता है। वह हमारे जीवन को उदात्त बनाता है। पाश्चात्य विद्वान तो यह 
देखता है कि श्रादिम युगीन इन कवियों ने किस आश्राश्चर्य से समाज भ्रौर संसार 
को अपने पुरातन विश्वासों में रहकर देखा । मार्क्सववादी भश्रालोचक केवल वर्ग 
संघर्ष तक सीमित रह जाता है। वह दर्शन की अनुभूतियों को भी देखता है तो 

३ 


“ पे ० 


परम नया पक >नी सन री सरीजर). री उम छं यो सम सकी बी पर समा सनी री परी अभी जम पी जरमी जननी सनी की ना परम री जी जी बनी क्‍ी२जी-ीन्‍ी२ीीनीजीति-ीरी ीफनीफीफतघ१ियीओ:। 


वर्ग जीवन की ही वात को देखता है। किन्तु आलोचना इतने में ही समाप्त नहीं 
हो जाती । हमें तो उस समग्र मानव को देखना है जो वेद में मिलता है। वह 
मानव मूलतः 'सदिच्छा' से प्रेरित है। उसे वर्शादंभ है, जाति गर्व है, परन्तु 
पीढ़ी पर पीढ़ी मनुष्य आगे बढ़ने का प्रयल्त कर रहा है। शताब्दियों के इस 
काव्य संग्रह में हम होम का उठता धुआँ देखते हैं, हिनहिनाते तुरंगों को चलते 
देख सकते हैं, उनके पीछे शसत्रों की कनकार भरते गर्वीले योद्धाओं को पा सकते 
हैं, हम अग्नि के चारों ओर वलिष्ठ दाढी मू छों के व्यक्तियों को गम्भीर समवेत 
स्वर से गाते देख सकते हैं, किन्तु इसी में सबकुछ समासतत नहीं हो जाता। 
शताब्दियों के वारि-स्तरों पर उगने वाले कमल भी तो हमें दिखाई देते हैं। 
जिस समय पुरुरवा करुण स्वर से व्याकुल होकर उर्वंशि के लिए पुकारता फिरता 
है, क्या उसकी सहस्रों वर्षो पुरानी मानवीय वेदना हमारे मानस को नहीं छूती ? 
जब यम और यमी का सम्वाद सामने आता है तब हम मर्यादा और वासना का 
वही उदात्त स्वरूप देखते हैं जो श्राज भी दिखाई देता है । 
ऋग्वेदिक कवि जब विभोर होकर गाता है तब कहता है-- 
यस्माहते न सिध्यति यज्ञ विपश्चितश्वन । 
सा धीनां योगमिन्वत [ १. १. १. ५. १८५. ७ ] 
जिनकी प्रसन्नता के बिना ज्ञानवान का यज्ञ सिद्ध नहीं होता, वही ग्रग्नि 
हमारी मानसिक वृत्तियों को सम्बन्ध यूक्त किए हुए हैं । 
वेदिक कवि का यज्ञ था--एकत्र होकर अग्नि के चारों ओर अपने देनिक 
जीवन का कार्य्य करना । अ्रग्नि वह वस्तु थी जिसे वह देवताओ्रों से प्राप्त मानता 
था । उसी ज्वाला को वह समस्त में जीवन शक्ति के रूप में व्याप्त समझता था। 
ग्राज भी यज्ञ वही है, वही भावना है, यद्यपि उसका रूप हमारी संस्कृति में 
मानसिक रूपमात्र में जीवित है । अ्रग्नि झ्राज भी वही संवेदना है, वही प्रकाश 
है, जो उस समय था । 
सामवेद का कवि कहता है: ( अ० ६।२।७, अर० २०।६।७ ) 
नम: सखिभ्य पूर्वसदूभयों नमः सांकनिषेभ्य: । 
युड्चे वाच शतपदीम्‌ । 
पूर्ण हुए समान आत्माओ्ों को में नमस्कार करता हूं। साथ ही विद्वानु मित्रों 
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को भी आदरपूर्वक नमस्कार है। में श्राप लोगों की भाँति ही शतपदी का समा- 
हित चित में विचार करता हूँ । शतपदी भ्रर्थात्‌ अनेक ज्ञान से पूर्ण वाणी । 
तब क्या हमें उसमें शाश्वत जिज्ञासा नहीं मिलती ? 

हम जानते हैं कि वेद का विराट पुरुष एक भूमिका-मात्र है, जिसका भार- 
तीय चिंतन में निरन्तर विकास हुआ है। श्रीमद्भागवत का विराट पुरुष कहीं 
अधिक व्यापक है। कितु वह युगों के विकास की भी तो बात है । 

यजुर्वेद में कवि कहता है-- 

स श्रन॑ हितासि विश्व रूप्यू्जामा विश गौपत्येन । 

उप त्वाग्ने दिवे दिवे दोषावस्तद्धिया वयम्‌ । 

नमो भरन्त एमसि। ( ३. २२. ) 

अन्न को धारण करते हम लोग बुद्धि से अग्नि द्वारा सब पदार्थों के 
साथ पराक्रम गुणयुक्त सब पदार्थों में रूप गुणयुक्त पथ्ु पालन करने वाले जीव 
के साथ हैं, रात्रि को दूर करने वाले अग्नि को दिन-दिन समीप प्रास॒ करते 
जाते हैं । 

यहाँ हम निरन्तर यज्ञ भूमि में आलोक की श्रोर ही बढ़ते जाने की प्रेरणा 
प्रात करते हैं । 

क्र, वे, १०, १६१. में शताब्दियों पूर्व जिन्होंने कहा था--- 

से गच्छध्व॑ सं वदध्वं सं वो मनांसि जानताम्‌ । 

समानो मंत्र : समिति : समानी समान मन : सह चित्तमेषाम्‌ । 

समान मन्त्रमभि मंत्रये व : समानेन बो हविषा जुहोमि । 

समानी व आकृति : समाना हृदयानि व :। 

समानमस्तु वो मनो यथा व : सुसहासति । 

“--साथ चलो, एक लक्ष्य हो, एक मन रखो । समान विचार करो, समान 
हो, एकत्र हो, एक ही आनन्द के ध्येय हों । एक निद्चय हो, एक ही हृदय हो 
जाश्रो । समान मन से ही विकास श्रेष्ठ होता है, तब उन्होंने एक बढ़ी उदात्त 
बात कही थी । उन्हों के वंशजों ने कई सदियों बाद कहा--श्रथर्ववेद ३॥३०।१) 

सहृदयं सांमनस्यथमविद्व ष॑ं कृशोमि व : | 

प्रत्यो अन्यमभि हर्यत वत्सं जातमिवाध्त्या | 





--एक हृदय हो, एक मनस हो, एक दूसरे से सम्बन्ध रखते वक्त घुणा से 
दूरी रखो । जैसे श्रपने हाल के पैदा हुए बछड़े को गाय प्यार करती है, वेसे ही हर 
एक को प्यार करो। 

वर्षों पश्चात्‌ गौतम बुद्ध ने जो गुरुजनों का सम्मान करने का उपदेश दिया 
था वह अ्रथवंवेद के कवि ने दिया था--- 

ज्यायस्वन्तश्चित्तिनो मा वि यौष्ट संराधयन्त : सधुराश्चरन्त : | 

ग्रत्यो अन्यस्मे वल्गु वदन्‍त : एत सच्रीचीनान्व : 

संमनसस्कृणोमि । 
समानी प्रपा सह वोडलन्नभाग : समाने योक्‍त्रे 

सह वो युनज्मि | 
सम्यञ्चो5ग्नि सपर्यतारा नाभिमिवाभित : । 

तुम जो अपने गुरुजनों का सम्मान करते हो, उदात्त चित्त वालें हो और 
धन सम्पादन के कार्य्य में मेत्रीपूर्ण व्यवहार रखते हो, और एक ही जूए के नीचे 
समान मार्ग पर चलते हो, कभी एक दूसरे से अलग न होना। झाओ !! में तुम्हें 
एक ध्येय एक-मनस बनाता हूँ। एक दूसरे से मीठे बचन बोलो । एक जगह 

पियो और साथ-साथ खाम्रो, जैसे तुम ही जुए के नीचे हो । ऐसे मिले रहे जेसे 
सारे अरे पहिये की धुरी में मिले रहते हैं । 

और यही भावना हमें उपनिषदों में भी मिलती चली जाती है। 

संसार का कोई ऐसा देश नहीं है जहाँ ऐसा आ्राश्वय्य भी दिखाई देता हो 
कि आज से ३००० वर्ष पूर्व के लगभग जो ऋचाएं जिस स्वर से बोली जाती 
थीं, वे श्राज भी उसी स्वर से बोली जाती हों । निस्संदेह ब्राह्मणों का वेदों पर 
सर्वाधिकार था और उनकी वह संकीर्ण वृत्ति कि वेद कोई और न सीखे, इसके 
लिए जिम्मेदार है; किन्तु इतिहास को तो इस बूराई से ही लाभ हो गया। जैसे 
मेवाड़ के भग्यावशेष मर्यादा का गौरव बताते हैं, किन्तु इतिहास नहीं, किन्तु 
जयपुर के युद्ध विमुख राजाग्नों की सिर भुकाने की नीति के कारण हम श्राज भी 
आमेर में तत्कालीन इमारतों को ज्यों का त्यों पाते हैं, उसी प्रकार वेद भी बचा 
रह गया है। इतने विशाल साहित्य-संकलन पर इतने संक्षेप में हम सब कुछ कह 
चुके हों यह सोचना ही व्यर्थ है । किन्तु इतना हम निस्संदेह कह सकते हैं कि 
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वेद की कविता और संसार के अन्य धर्म ग्रल्थों की कविता में काफी भेद है। 
अन्य रचनाओं में हमें एक ही संप्रदाय के चिन्तन का साक्षात्कार मिलता है। 
बेद में बहुत्व है | बहुदेववाद से जो चिंतन एकदेववाद की ओर विकास करके 
वेदों में विकसित हुआ है, वही वेद की पूर्णाता नहीं है । वेद में जहाँ हमें प्राचीन 
काल के बहुत से अन्ध-विश्वास प्राप्त होते हैं, वहीं हमें बहुत ही सार्वजनीन सत्य 
भी प्रतिपादित मिलते हैं। 

प्रत्येक युग के काव्य की एक मर्यादा होती है और वेद में भी अपने युग को 
मर्यादा है| इत्यलं की वेदिक काव्य में एक बहुत्व है जो विचार केक्षेत्र मे तो 
है ही, सामाजिक बिम्बवाद में भी वह बहुत्व का बेसा ही रूप धारण करता 
है। वेद के ही चारों ओर समस्त दास प्रथा के युग की कृति एकत्र की गई थी । 
तभी हमें वेद के ही अज्भीपांगों के रूप में धनुर्वेद, गांधर्ववेद, आयुर्वेद इत्यादि 
मिलते हैं । वेद के पुरक साहित्य तो प्रसिद्ध हें ही, जिनका हमने उल्लेख किया 
है, इसके श्रतिरिक्त वेदाज़ के रूप में ही शिक्षा, व्याकरण, निरुक्त का उल्लेख 
हुआ है । बल्कि अठारह पुराणों को भी वेद का ही उपाज्ज कहा गया है। 

उन्नीसवीं णती में जब यूरोप निवासियों ने पहले पहल वेद पर छापे ब्राह्मणों 
के सर्वाधिकार को तोड़ दिया, तय ही भारतीयों ने बेद की वास्तविक महानता 
को समभना प्रारम्भ किया। उससे पहले केवल एक परम्परा थी कि वेद महान 
है, उसे बस स्वीकार कर लो । वेद को ही जो पहले स्वीकार नहीं करते थे, वे 
ही नास्तिक कहलाते थे--जेसे लोकायत, जैन भ्रौर बौद्ध । षड़दर्शनों में सांख्य 
आदि जो ईश्वर को नहीं मानते, वेद को मानने के कारण ही वे आस्तिक कह- 
लाये हैं । और आज ही हम वेद की सार्वजनीन उेक्तियों के श्रध्ययन करने पर 
ही समझ सकते हैं कि मूलतः विभिन्न सम्प्रदाय रूप में दिखने वाली भारत की 
विभिन्न घधाराएं अपने अन्तस्ख्रोत में एक ही मार्ग पकड़ने की ओर अग्रसर हुई 
हैं । आनन्दवाद का अन्त यद्यपि दु:खवाद में परिणत्त हुआ, किन्तु तप' के 
माध्यम से दुख की सत्ता के श्रन्त को सदेव भारतोय चिंतन के आनन्द की सत्ता 
में ही तिरोहित माना है । 
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लेन पी परम 


वेद और भारतीय काव्य-परम्परा--भारतीय काव्य-शाख्त्र की परम्पः 
भरत मुनि के नाट्य शास्त्र से प्रारम्भ होती है। भारतीय परम्परा श्रादि कवि ' 
रूप में बाल्मीकि का ही स्मरण करती है। इसके दो कारण प्रमुख हैं । वाल्मी' 
रामायण और वेदव्यास कृत महाभारत का प्रणयन प्राय: एक ही युग में प्रारम' 
हुआ था, और ये दोनों ही रचनाएं वेदिक संस्कृति के बाद की रचनाए' हैं, ज 
कि लोकिक संस्कृत में लिखी गई हैं । हो सकता है कि यह चारणा काव्य प्रारम 
में अपने छोटे रूपों में परवर्त्ती बेदिक संस्कृत में रहे हों जो बदलती भाषाओं «६ 
युग में गाए जाते रहने के कारण लोौकिक संस्कृत का रूप धारण कर गए 
कालांतर में दोनों काव्यों में बहुत कुछ और जुड़ गया और उनका कलेव 
विशाल हो गया । यद्यपि महाभारतकार वेद व्यास को भी कवि कहा गया है 
किन्तु महाभारत को इतिहास माना गया है। शुद्ध काव्य तो रामायण को हूं 
माना गया है। इसका प्रथम कारण तो यही है कि काव्य से किसी विशेष रचन 
को ही माना गया । महाभारत में भी श्र-रस स्थल होने के कारण उसे इतिहार 
माना गया । काव्य के मानदराड का बदल जाना ही इसका सबसे बड़ा कारण 
है । वेदिक काव्य नर-काव्य नही था अत: उसे परवर्त्ती काल में काव्य नहीं मान 
गया । दूसरा कारण यह भी है कि वेद को अ्रपौरुषेय माना गया और क्योंकि 
उसे ईश्वर कृत माना गया उसे काव्य के भ्रन्तर्गन न लेकर दिव्यवाणी के अंतर्गत 
लिया गया। 

काव्य का रूप--वास्तव में वेदिक युग का अन्त संस्कृति के एक विशाल 
युग का अन्त था । हम देख चुके हें कि आदिम सामाजिक व्यवस्था से विकार 
करते हुए मनुष्य उस सामाजिक व्यवस्था तक आ पहुँचा जहाँ दास प्रथा ह्ास क॑ 
श्रोर उन्‍्मुख हो गई। दास प्रथा का नाश मानव समाज में नयी चेतना का प्रादु 
भाव करने वाला हुआ । मानवीय भावनाओं का विकास हुआ । नयी मर्यादाए 
स्थापित हुई । इस नयी मर्यादा ने--- 


१--आरिनि के रूप में जनभाषा संस्क्रति ( लौकिक ) को व्यापक भारतीः 
संस्कृति के आ्रादान-प्रदान करने का माध्यम बनाया | उसका व्याकरण रच 
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गया। पहले जो वेदिक काव्य का पदपाठ और व्याकरण ही प्रमुख था, 
उसके स्थान पर अ्रब लौकिक भाषा को भी मान्यता प्राप्त हुई । 


२--महाभारत काव्य के रूप में काव्य का रूप भी बदला। काव्य अब अधिक 
सरस हो गया। मनुष्य की समस्याएं भी अधिक सशक्त रूप में समाज के 
सामने रखी जाने लगीं । पहले वेदिक काव्य में देवताओं की स्तुति थी, 
कृर्मकारड प्रधान था । अब मनुष्य की भावनाओं का चित्रण अधिक 
होंने लगा। 

३--देवताश्रों का स्थान गौणा हो गया । समाज में विष्णु, शिव और ब्रह्मा के 
नये मानवीय स्वरूपों का प्राधान्य उपस्थित हुआ । सब जातियों को साहित्य 
के सुनने का अधिकार प्राप्त हुआ । 


४--काव्य को छन्द विविधता और कठिनाई से याद रखे जाने वाले गद्य की 
जगह पर सहज अनुष्टुप छन्द का आधार मिला। पहले काव्य यज्ञों में 
गाया जाता था, अश्रब वह सभाओं और चौराहों पर गाया जाने लगा। 

५--इस प्रकार काव्य का रूप अधिक व्यापक होने लगा । पहले काव्य के वर्णर्य 
विषय की विविधता अन्ततोगत्वा कर्मकारड से सम्बन्धित होती थी, परल्तु 
अब नर-नारी के कलापों का चित्रण अधिक हुआ औभौर समाज से बहुत अंश 
में व्यक्ति को सापेक्ष रखा गया । 


६--तये युग में भरतमुनि के रूप में साहित्य में साधारणीकरण और रस के 
सिद्धान्त के प्रतिपादन ने उच्च वर्णों का सर्वाधिकार हटा दिया और नयी 
चेतना का विकास हुआ । 
७--मनुष्य के विकास ने देवताओं का स्वरूप भी बदल दिया। पुराने देवता 
बलि लेते थे, परन्तु नये देवता श्रपने मानवीय स्वरूपों में रखे गए। 
किन्तु इस स्थान पर हमें यह याद रखना चाहिए कि वस्तुत: यह विकास 
वेदिक काव्य में ही प्राप्त होता है और यह नयी परम्परा उसी की विरासत थी। 
क्योंकि वेद का सम्पादन परवर्त्ती काल में कालक्रमानुसार नहीं हुआ है, हम 
निश्चय से विकास की रेखाए नहीं बाँठ सकते, परन्तु यदि आमतौर पर देखा 
जाये तो हम स्पष्ठ देखते हैं कि--- 


१--प्रपने मूल रूप में वेदिक काव्य घुमल्तू कबीलों की देवों की स्तुति 

मात्र था। 
२--वीरे-बीरे उसमें सामाजिक कार्य्यकलाप अधिक प्रतिबिम्बत होने लगे 

समाज का रूप घुमस्तू से स्थिरता की ओर आने लगा । अनेक जातियों 

सम्बन्ध से नयी-नयी विचारणाएं दिखाई देने लगीं । 

३--यज्ञ का विकास हुश्ना । यज्ञ आय्पो की विजय और प्रसार का साध 
बना । उसके लिये अश्रश्वमेध, राजसूय आदि का प्रारम्भ हुआ । 

४--उसके बाद के युग में हमें व्यक्तिपक्ष की साधना के भी दर्शन हो'ः 
लगते हैं । यद्यपि अ्थर्ववेद की रचना में कुछ मन्त्र बहुत प्राचीन हैं, फिर + 
उसका अधिकांश परवर्त्ती ही है। 

यहाँ तक का साहित्य चारों वेदों में समाप्त हो जाता है। किन्तु क्योंकि वे 
के रचयिता ऋषि भी समाज की उथल-पुथल में ही रहते थे और उन पर विश्नि 
विचारों का प्रभाव भी पड़ता था, उनकी मूल प्रेरणा मनुष्य के सुख की भावन 
से प्रेरित थी । वेदिक युग में वर्ण धर्म प्रचलित था । दास प्रथा थी | किन्तु दाई 
निक और कवि मनुष्य के कल्याण की कामना करते थे। यह तो अपनी युग 
सीमा की बात थी । जिस वेद में उस ऋषि का काव्य हे जिसमें शत्र्‌ दल का सब 
नाश करने की प्रार्थना है, उसी में इस मधुमतो पृथ्वी को धनधान्य से परिपुर 
रखने की भी प्रार्थना है। अनेक समाज-व्यवस्थाप्रों के चित्रण तो मिलते हैं कि 
निरन्तर मानवीय भावना विकास करती गई है। अथर्ववेद ( १२.१): 


कहा है-- ु । 
सत्य बृहहतमुग्रः दीक्षा तपो ब्रह्म 


यज्ञः पृथिवीं धारयन्ति । 

सानो भूतस्य भव्यस्य पत्न्युरू' लोक॑ 
पुृथिवी नः कृणोतु ॥ 

प्रसंबाध बध्यतो मानवानां यस्या उद्गतः 
प्रवतः: सम॑ बहु। 

नानावीर्य्या ग्रोपधीर्या विभतिपथिबी 

न. प्रथतांराध्यतां नः ॥ 


० हर ० 
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यस्यां समुद्र उत सिधु रापो यस्यामस्न 
कृष्टय: संबभूबु: । 
यस्यामिदं जिन्वति प्राणदेजत्‌ सा नो 
भूमि: पूर्वपेये दधातु ॥ 
बृहत्‌ ऋत ग्रर्थात्‌ सत्य में फलते हुए जन दीक्षा, तप और बअह्य और यज्ञ से 
ही पृथिवी को धारण करते हैं। जिस पृथ्वी ने हमें जगह दी थी, और दे रही 
है, वही हमारी भविष्य में भी रक्षा करे। यह ऊँची-नीची होने पर पृथ्वी ही 
धीमानों के विकास का पथ खोलतीं है। उसमें प्रनेक श्रौषधियाँ हैं | वह हमारे 
सुख का कारण बनें। जिसमें समुद्र, नदियाँ और अन्य जल-धाराए, अन्न, कृषि 
श्रवस्थित हैं, जिसमें प्राण जीवित हैं, वही हमें महानता की ओर ले जाये, 
हमारी रक्षा करे । 
प्रुषसूक्त से यहाँ तक निरन्तर विकास ही मिलता है। 
परवर्त्ती बेदिक साहित्य में जो ब्राह्म॒ण-ग्रन्य और आरश्यक ग्रन्य मिलते हैं, 
उनमें हमें इसी मानवीय विचारधारा का विकास प्राप्त होता है। ब्राह्मणग्रन्थों 
में, यह नहीं समभना चाहिये कि केवल कर्मकाणड को प्रतिष्ठापित करने के लिये 
ही सारी व्याख्या की गई थी। बल्कि हमें यह समभना चाहिये कि तत्कालीन 
विचारकों ने समाज की बदलती परिस्थिति में नये समाज के अनुकूल प्राचीन को 
समभने की चेष्ठा की थी। तभी हमें ब्राह्मणों और क्षत्रियों के संघर्ष की भी कथा 
प्राप्त होती है । यद्यपि वे लोग कर्मकाराड में ही अपने सत्य को व्यवहार का रूप 
देते थे, परन्तु अगली मंजिल में आारण्यकों में हम बड़े ही मेधावी पुरुषों को सत्य 
के बड़े ही ऊ चे-ऊचे स्तर दिखाते हुए देखते हैं। इसीलिये हमें यही कहना 
उचित होगा कि-+ 
१--वेदिक साहित्य प्रारम्भ में एक छोटे समाज में रहने वाले व्यक्तियों 
का साहित्य है। 
२--किन्तु वह निरन्तर एक बड़े होते हुए समाज का चित्रण करता जाता है। 
३--हम निस्सन्देह कह सकते हैं कि हम प्रायः ही विकास क्रम में मानवीय 
भावनाओं का निखार पाते चलते हैं। हम देखते हैं कि गर्भ के बालक काटने 
वाला देवता ( इन्द्र ) आगे चलकर ग्राकाश श्रोर सिन्धु में व्याप्त हो जाता 


है और भ्रागे चलकर 3पनिषदों में हम उसे एक व्यापक ब्रह्म के सामः 
पराजित होते हुए देखते हैं । 

४--वैदिक साहित्य में वर्ग संघर्ष है, परन्तु वहाँ मानव का सत्य प्रतिपादिः 
किया गया है और मानव का बहुत सा सत्य युगपरक ,है, अपने आ्ायामों ' 
सापेक्ष है, वह बदलता रहता है और बदलता रहेगा । स्वयं हम जिन मान 
दण्डों का प्रयोग कर रहे हैं, वे हमारी युग-सीमाए' हैं और पूर्ण सत्य क 
उद्भास उनसे भी नहीं हो सकता । 

५--दासप्रथा को एक स्थान पर न्याय्य बनाने वाला वेदिक साहित्य आ 
चलकर स्वयं ही आत्मा की समानता का प्रतिपादन करता है। उपनिषद 
में जो ब्रह्म और क्षत्र को काल का ओदन कहा गया है, उसका मूल हः 
बेद में ही प्राप्त होता है। 

६--हम कह सकते हैं कि वेदिक काव्य हमारी भारतीय संस्कृति के आरम्भ 
लेकर एक बड़े सामाजिक विकास की सीमा तक का वर्णन है, जिसमें अंति 
सीमा पर हम उस समाज की नींव धरी हुई पाते हैं, जिसकी इमारत मह। 
भारत की मानववादी परम्परा के रूप में उठ खड़ी हुई है। 


७--यह सत्य है कि महाभारत युद्ध के बाद ऋषभदेव की जेन चिंतन व 
परम्परा, श्वेतद्वीपी ब्राह्मणों के वेष्णवाचितन की पांचरात्र परम्परा और है 
सम्प्रदायों की सहिष्णुता की परम्परा ने वेदिक वर्शाधर्म का अपने समय : 
घोर विरोध किया था, और महाभारत में प्रायः ही बेंदिक देवता श्रौ 
वेदिक कर्मकारड का महत्त्व नीचे गिरा दिया गया है, वल्कि वेष्णवों 
वेदिक पात्रों को भी अपने गढ़न्त रूप में प्रस्तुत कर दिया है, फिर भी य 
गवश्य समझ लेना चाहिये कि इस विदोह का आधार हमें आरखण्यकों व 
दाश्शनिक भूमि में ही प्राप्त होता है । 

८--इसका कारण यही है कि वेदिक काव्य के प्रणेता समाज की बदलः 
ग्रवस्थाओं से प्रभावित होते थे और उनपर अनेक प्रकार की विचारधारा३ 
का प्रभाव पड़ता था। वे मानव-ज्ञात-सत्य के विभिन्‍न रूपों को आत्मस। 
करने की चेष्टा में ही रहते थे | यही कारण है कि बहुत परवत्ती काल त 
भारतीय चितन ने वेदों से प्रेरणा ली है भौर वेदों को पूज्य कहा है। वेदि 
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कि. पी की ईसा 


संस्कृति का स्थान पौरारिक संस्कृति ने ले लिया, किन्तु वेदिक काव्य का 
मानववादी स्तर निरन्तर संस्कृति को पथ दिखलाता रहा। गत युगों का 
जो भी अ्रनगढ़ रूप हमें वेद में मिलता है, उसको परवर्त्ती युगों में भारत ने 
ज्यों का त्यों नहीं अपनाया । 

६--सारांश में हम कह सकते हैं कि समाज बनने के समय की व्यक्तिगत स्वतन्त्रता 
के समाज में लुप्त होने के समय के साहित्य से हमें दासप्रथा के टूटने के 
उस समाज तक के चितन का यहाँ साक्षात्कार होता है जिसमें मानव 
की आ्रात्मा को व्यापकता मिलती है। परवर्त्ती वेदिक काव्य यह कहता है 
कि ब्रह्म तो सबसे परे है, इसलिये परमात्मा को किसी भी स्वरूप में मान 
लो । वेदिक काब्य के ब्रह्म की इस विवेचना ने ही परवर्त्ती काल में जब 
मनुष्य ने स्थिर रूढ़ियों के विरुद्ध विद्रोह करके स्वतन्त्र चितन किया तब 
सांख्य को यह चेतन-ग्राधार दिया था कि वह ब्रह्म को ही अस्वीकार करदे। 
इतनी व्यापकता और विशालता वेदिक काव्य की ही विरासत है। यदि 
पूर्वाग्रह छोड़कर देखा जाये तो हमें वेदिक काव्य में ही भ्रहिसा, जीवदया, 
भूतरक्षा, शान्ति, श्रातृत्व, संघजीवन की कमनीयता आदि जितने भी मान- 
वीय गुण हैं, वे गुण जो अपने विशेष बलों ( 87768४68 ) में बौद्ध, जेन 
तथा अन्य चिंतनों में दिखाई देते हैं, प्राप्त हो जाते हैं | ऐसा लगता है कि 
बैंदिक काव्य ने दासप्रथा के अन्त में उठते सामनन्‍्तीय समाज की नयी मान- 
बीयता को ही मंगल-भूमि प्रदान नहीं की, वरनु उसने मनुष्य के लिये सार- 
भौम, सार्वजनिक, सार्वजनीन और सर्वकालीन संदेश भी दिया, जिसमें 
उसने मूल रूप में उस मानवीय सत्य के व्यापक रूप की प्रतिष्ठा की, 
जिसके द्वारा भारतीय संस्कृति इतने उत्थान ओर पतनों को निरन्तर बद- 
लती रहकर, मेलकर भी, मर नहीं सकी । उसने अ्रपनी आत्मा में तप 
की उस चरम मर्यादा में ऐसा समा लिया कि वह आज भी उसी व्यापकता 
से जीवित है, जिस व्यापकता से उपनिषद्कार जीवित थे । 
किन्तु वेदिक काव्य में देवता दिखते हैं, चिन्तन मिलता है, हमें मनुष्य के 

हृदय की रागात्मक अ्रवस्था बहुत ही कम दिखती है और मनुष्य के विकास ने 

काव्य की परिभाषा के भ्रल्तर्गत उसी स्थान को स्वीकार किया जिसमें यनुष्य के 
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द्वेदयपक्ष का अधिकाधिक वर्णन हो। यही कारण है कि इतनी प्रेरणा प्राप्त 
करके भी, धर्म और ज्ञान का स्रोत मानकर भी, ईश्वरीय और परम पुनीत मान 
कर भी वेद को काव्य के अन्तर्गत नहीं माना गया | यह सेहरा तो वाल्मीकि के 
सिर ही बाँधा गया, जिन्होंने सर्व-प्रथम नर काव्य लिखा । 

वेद में कत्त ब्यों का वर्णन था, किन्तु उसमें रुलाने और हंँसाने वाली शक्ति 
नहीं थी । वेद पुरोहितवर्ग का साहित्य था, यद्यपि अपने प्रारम्भिक रूप में वह 
केवल कवियों को कविताग्रों का संग्रह-मात्र था। किसी समय ब्राह्मण कुलों के 
अपने-प्रयने यज्ञगीत और स्तुतियाँ थीं। उस समय वे गीत अलग-अलग स्थान पर 
थे। किन्तु जेसे-जेसे कुल मिलते गये, गीत समूह बढ़ता गया और अन्त में जब 
दास प्रथा से ह्वासकाल में सारी संस्कृति में ही उथल-पुथल मच उठी, बे गीत 
एकत्र कर ज़िये गये | फिर उनकी रक्षा की गई | उस प्राचीन परम्परा की रक्षा 
के अनेक प्रथत्न किये गये | पहले यज्ञ कराना ब्राह्मण का धर्म था, अ्रतः अन्य 
बर्णों को बेद नहीं पढ़ाया जाता था । अपनी व्यापक अनुभूति के बावजूद ब्राह्मण 
इस बन्धन को नहीं छोड़ सके श्रीर वेद इसीलिये कभी भी निम्न समाज का ग्रन्थ 
नही बच सका । उसको झाद्दों से निरत्तर बचाया गया । किन्तु इसका परिणाम 
यही हुग्ना कि जो बातें नये युग के लिये आवश्यक नहीं थीं, उन्हें विकासशील 
संस्कृति ने छोड़ किया, किन्तु मानववादी स्वरों को वेदों से पूरी तरह से अपने 
भीतर आत्मसात कर लिया गया । 

बहुधा विद्वान्‌ जब द्वापरकालीन शझांतनु तथा त्रता युगीन राम का नाम 
ऋग्वेद में देखते हैं तब वे भ्रम में पड़कर मानते हैं कि ऋगवेदकाल में ही वे हुए 
थे। परन्तु न तो ऋग्वेद का कोई विशेष काल ही है, न ऋग्वेद की रचनाएं ही 
कालक्रमानुसार एकत्र की गई हैं । बेद में भी 'पुराणों' का नाम आया है, इति- 
हास' का नाम आया है | आरगण्यकों में तो आया ही है। इसका भ्रर्थ है कि उस 
समय भी इन धार्भिक स्तुतियों ग्रर्थात्‌ वेद के अतिरिक्त कुछ अन्य रचनाएं थीं | 
सम्भवत: वे अपने युग की प्राचीन भाषा में ही थीं, किन्तु जिस प्रकार बेद के 
एक-एक स्वर और पाठ को पवित्र मानकर उसकी रक्षा की गई, बैसी उन 
पुराणों की नहीं हो सकी झौर वे पुराण बदलती हुई भाषा के युग में भ्रपना रूप 
बदलते गये । वायु पुराण जैसे प्राचीन पुराण सम्भवतः उसी प्राचीन परम्परा 
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की रचताए हैं, जिनमें समय्र ने वहुव कुछ जोड़ दिया है। वेद में जो रिकार्ड 
नहीं थे, उन्हें प्राणों ने एकत्र किया था । चारगा स्तुतियों, बन्दीजन के गीतों का 
उल्लेख महाभारत में हुआ है, जो प्रगट करता है कि यह परम्परा भी बहुत प्राचीन 
ही रही है। इसीलिए हमें भारतीय संस्कृति को समभने के लिये प्राणों की 
परम्परा को भी कुछ सीमा तक स्वीकार करना ही होगा। इसे देखने पर वेद 
मन्त्रों में क्रम खोजने के हठ से हम मुक्त हो सकते हैं । वेद” में सब कुछ है, यह 
सिद्धान्त बासतव में ठीक नहीं है। झ्राधुनिक विद्वानों में यह भ्रम है कि वेद में 
अपने युग की हर एक वात मिलनी ही चाहिये । वेदव्यास ने जब वेद का संपादन 
किया होगा तब अपने युग में प्रचलित परम्परा के अनुसार उन्होंने पुरानी 
ऋचाओं को पहले और बाद की रचनाझ्रों को बाद में, या ब्राह्मणकुलों की देन 
के रूप में उनके मानानुकूल रखा होगा । परन्तु उसमें उनका दृष्टिकोण श्राज की 
भाँति तो नि३चय ही नहीं रहा होगा । 

अब समय आ गया है कि वेदों का निष्पक्ष दृष्टि से अध्ययन हो । हिन्दी में 
ग्रभी तक वेदों का कोई अच्छा अनुवाद नहीं है। हमारे कुल विद्वान सायण शौर 
प्राचीन टीकाकारों को महत्त्व नहीं देते, वे अपने ही अर्थ निकाल लेते हैं, यहाँ 
तक कि एक सजन तो इधर कोई वेज्ञानिक अ्न्वेषण हुग्ना नहीं कि उसे तुरन्त 
वेद में हू ढ़ निकालते हैं। श्राज आवश्यकता इस बात की है कि काशी नागरी 
प्रचारिणी सभा या हिन्दी साहित्य सम्मेलन वेदों का प्रामाणिक सम्पादन कराके 
एक श्रच्छा अनुवाद हिन्दी में प्रस्तुत करें, क्योंकि श्रमी तो भारतीय संस्कृति की 
जाने कितनी उलभी हुई गुत्थियाँ हैं जो इनके श्रत्यन्त गम्भीर श्रौर देर तक होने 
वाले अध्ययन से ही प्रगठ होंगी । 

अन्त में हम यही कहेंगे कि वेदिक काव्य जहाँ एक ओर पाश्चात्य विद्वानों 
को एक पिछड़ी हुई अवस्था के मानवों का श्रादिम काव्य दिखाई दिया है, वहाँ 
दूसरी शोर वह भरत की सपहष्णु चेतना का मूलाघार ही बन कर रहा है। 

काव्य की दृष्टि से वह बहुत ही गम्भीर है, किन्तु उस युग का काव्य हृदय 
पक्ष पर निर्भर नहीं था। उस काव्य में समाज पक्ष की झ्रावश्यकता की प्रमुखता 
थी, य कि व्यक्तिगत भावना की श्रावेदनात्मक संवेदना की । वेदिक काव्य सामू- 
हिक प्रगीति का काव्य है जिसमें व्यक्ति की सामूहिकता का बअ्राभास प्राप्त होता 
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है, भले ही वह समूह अपने युग में एक छोटा ही समूह क्‍यों नहीं था। परवर्त्ती 
काव्य-युग में महाकाव्यों ने जन्म लिया | हम निवचय से कह सकते हैं कि 
हमारे महाकाव्यों के युग ने समाज को बर्बर दास प्रथा के बाद सामंतीय जीवन 
की मुक्ति का प्रदान किया जब कि यूनान के महाकाव्य-युग ने दास प्रथा का 
विकास किया । होमर की रचना ने अतीत का गौरव गाया, जब कि हमारे महा- 
भारत ग्रन्थ ने अतीत के गौरव को अपना अन्त नहीं माना, मानव की सत्य 
विजय को ही सर्वश्रेष्ठ मानकर मानव के लिए नया रास्ता खोल दिया । यह तो 
निस्संदेह कहा जा सकता है कि वेद के युग की कोई रचना प्राचीन यूनान नहीं 
दे सका, न भन््य देशों में ही इतनी प्राचीन रचना प्राप्त हुई है। 

वेदिक काव्य अ्रपने मूल रूप में धर्म को ही श्रपना सका था, तभी नाख्यवेद 
को अलग माना जाता था । नाख्यवेद में ही मनोरंजनात्मक रचनाओं का स्थान 
माना गया था, जिसमें नृत्त, नृत्य, गीत आदि का समन्वय था । कुछ विद्वान वेद 
में नास्य का समावेश खोजते हैं | किन्तु वह भलक-मात्र है। परवर्त्ती वेदिक 
साहित्य में नास्य वेद को स्वतंत्र ही बताया गया है । अ्रतः: हमें इसका ध्यान 
रखना चाहिये कि वेदिक काव्य की मर्यादा को समभा जाये । एक विशेष काव्य 
को ही प्राचीन ऋषियों ने वेद के अन्तर्गत स्वीकार किया था । व्यक्तिपरक संवेदना 
को प्रगट करने वाली रचनाएं वेद में बहुत ही कम मिलती हैं । धर्म, दर्शन और 
सामाजिक जीवन की चितन-प्रधान रचनाएं ही प्राय: वेदिक काव्य में समन्वित 
हैं । मानव जाति के आ्रादिकाल में नये मानव की दृष्टि में एक तरुणाई थी, और 
वह हमें मिलती है । किन्तु श्राश्वर्य यह देखकर होता है कि अपनी युग सीमा के 
बावजूद वेद का कवि सुष्टि के रहस्यों के प्रति बड़ा ही जागरूक था और उसके 
स्वर में जीवन का बड़ा व्यापक ओर सशक्त श्रोज था । 
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धर्म को मानववादी परम्परा श्लौर विकास 


कसकमल्‍पमम १ #मउथरवक 


दुनिया में जो चीज पेदा होती है, वह एक दिन मरती भी है, इसे कौन नहीं 
जानता । श्राज तक बड़े-बड़े विचारकों ने इस पर बहुत ध्यास से सोचा है भौर 
भारत ही में नहीं, भारत के बाहर भी, अगर मनुष्य को किसी चीज ने डराया 
है तो वह मौत ही है | लेकिन हमेशा से मौत से डरकर भी देखा जाये तो झादमी 
कभी डरा नहीं है । इसकी एक-दो बहुत ही अ्रच्छी कहानियाँ महाभारत में भ्राई 
हैं । एक कहानी है कि एक बार पाँचों पाएडवों को प्यास लगी और आखिर एक 
भाई को पानी की तलाश में भेजा गया । वह भाई जंगल में आगे बढ़ा तो उसे 
एक तालाब सा दिखाई दिया । ज्यों ही वह पानी पीने को हुझ्ला कि झ्रवाज आई, 
मेरे सवालों का जबाव दे, वर्ना पानी न पी | पर प्यास के मारे उसने ध्यान न 
दिया और पानी पी गया । पानी पीते ही वह मर गया। उसको देर करते देख 
एक और भाई निकला । उसे भी तालाब दिखा । भाई की लाश भी दिखाई दी, 
मगर अपनी प्यास के बावले उसने न आावाज्ञ पर ध्यान दिया, न लाश पर, 
पानी पिया और आप भी मर कर गिर गया । यों ही बाकी दो भी भाये, भ्रावाज 
पर ध्यान न दे, भाइयों की लाश देखकर भी न समझे, अपनी प्यास बुभाने को 
चंचल हुए, वे भी मर कर गिर पड़े । श्रन्त में सबसे बड़े भाई धर्मराज युधिष्ठिर 
भ्राये और चारों भाइयों को मुर्दा देखकर रुक गये। उन्होंने देखा, सामने एक यक्ष 
खड़ा कह रहा था : मेरे सवालों का जवाब दें, वर्ना तू भी अपनी प्यास का अ्रन्धा 
यह पानी पीते ही मर जायेगा ।' 

अ्रब सवाल-जवाब होने लगे। आझ्राखिर युधिष्ठटिर ने उसके सब सवालों का 
जवाब दें दिया । अन्त में यक्ष ने अपना अ्रसली रूप धारणा किया | तब पता 
चला कि वह तो स्वयं धर्म था जो युधिष्ठिर की परीक्षा लेने यक्ष बनकर श्राया 
था । उन सवाल जवाबों में कुछ बातें ऐसे मार्के की हुई कि उनको पढ़कर मु ह 
से वाह-वाह निकल जाती है। ४७ 





यक्ष ने पूछा : 'बसाओ संसार का सबसे बड़ा आदइचर्य क्‍या है ? 

यों तो दुनिया में ताज्जुव करने लायक बहुत कुछ है, मगर युधिष्ठिर ने 
मिसाल जवाब दिया । उन्होंने कहा : आदमी आदमी को मरते देखता हैं। 
जानता है कि उसे आप भी मरना है, लेकिन वह कभी यह नहीं सोचता । इस 
बढ़कर ताज्जुब की वात और कोई नहीं है ।' 

यक्ष ने पूछा : आ्रादमी का धर्म क्या है? उसे किस रास्ते पर चल 
चाहिये ?' 

युधिष्ठिर ने कहा : आदमी का कोई एक धर्म नहीं है, धर्म बदलता रह 
है | उसे तो महापुरुषों के रास्तों को देखकर अपना रास्ता बनाना चाहिये, क 
कि जो आदमी किताब के लिखे को गश्रांख मृदकर मानकर चलता है, वह सः 
की गति को नहीं समझता | हम न इस संसार का ग्रादि जानते हैं, नश्र 
जानते हैं। हम तो बीच रास्ते पर हैं। यहाँ सिवाय इसके कि पीछे मुड्डः 
देखने पर हमें पहले चले हुओों के पांवों के निशान दिखाई देंते हैं, हमें भर म 
ही क्‍या है ?' 

धर्म और युधिष्ठिर की यह बातवीत संसार के साहित्य में बेजोड़ है। कित 
बड़ी-बड़ी बातें कितनी झ्रासानी से समझा दी गई हैं। इसको पढ़कर हमें जीव 
मृत्यु, धर्म और समाज के बारे में नयो शिक्षा मिलती है। हजारों साल पुरा 
किताब महाभारत में ऐसी ही दूसरी कहानी है जो हमारे विषय को स्पष्ट कर 
है कि द्व पायन व्यास बहुत बड़े कवि और महर्षि थे | उन्होंने एक बार एक रा 
का रथ आता हुझ्ना देवा । रास्ते पर एक कीड़ा जा रहा था। उसने जो * 
ग्राता देखा तो उसे अपनी जान बचाने की चिन्ता हो गई। वह बचने के हि 
इधर-उधर भागने लगा । 

मह॒षि व्यास को यह देखकर वड़ा ताज्जुब हुआ । उन्होंने कहा : 'ओ कीड़े 
सब लोग कहते हैं कि पाप और पुण्य के फल से प्राणी को तरह-तरह के जः 
मिलते हैं । बहुत पुएय करने से मनुष्य का जन्म मिलता है, उससे कम पुर्य 
फलस्वरूप पशु-जन्म मिलता है। जो वहुत ही पाप करते हैं, वे ही भ्रगले जः 
में कीड़े बनते हैं जो तिय्यक योनि कहलाती है। फिर इस बात को जानते ६ 
भी तू श्रपने को क्‍यों बचाना चाहता है ? मर जायेगा तो तेरी भात्मा इस ग॑ 
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योनि से तो छुट ही जायेगी ।' 

यह सुनकर कीड़े ने हंसकर कहा : हे महर्षि ! तुम्हारा पढ़ना-लिखना करीब 
करीब बेकार ही गया । क्या तुम नहीं जानते कि जो आत्मा मुभमें है, वही 
तुममें भी है। फिर वह किसी भी योनि में क्‍यों न हो, जान-बूककर उसकी हत्या 
करना क्या आत्महत्या का पाप नहीं है ?' 

महर्षि व्यास इस बात का उत्तर नहीं दे सके । 

हमारी भारतीय संस्कृति ने तीन बातें अपने में रमा ली हैं । एक यह कि 
मौत से डरना फ़िजूल है । हर चीज़ को मरना है। लेकिन मौत का कभी भ्रन्त 
नहीं है । एक श्रादमी मरता है, पर अपना बेटा संसार में छोड़ जाता है और 
वयोंकि कड़ी टूटती नहीं, इसलिये मौत केवल रूप का बदल जाना है। 

दूसरी बात यह है कि संसार में समय के साथ मनुष्य का धर्म भी बदलता 
है, इसलिये पुराने लोगों ने श्रपने धर्म को 'सनातन” यानी हमेशा ही बना रहने 
वाला कहा है। समय बदलता रहा है, धर्म भी बदलता रहा है। 

तीसरी चीज़ यह मानी गई है कि इस दुनिया में अनेक तरह से प्राणी 
रहता है, इसलिये सबके प्रति समान भाव रखना चाहिये, सबको ही यहाँ जीने 
का श्रधिकार है, और कोई भी सिद्धान्त या सचाई ऐसी नहीं हैं, जो कि एक 
श्रादमी या दल को, दूसरे झ्रादमी या दल के विश्वास का नाश कर देने की बात 
का अधिकार दें सके । 

यही कारण है कि हमारे भारतीय समाज ने बड़े-बड़े उत्थान श्रौर पतन 
देखे हैं। बड़े-बड़े तृफानों का मुकाबिला किया है। सारे के सारे समाज को बार- 
बार विदेशी विजेताओं ने रू द-रू द दिया है, मगर हम कभी मरे नहीं हैं । 

यही कारण है कि नयी-नयी चीज़ों ने श्राकर हम पर असर डाला है और 
हम धीरे-धीरे बदलते भी रहे हैं, लेकिन हमने कभी अपनापन नहीं खोया, हम 
कभी किसी के भी नकलची नहीं बने और हमने अपनी बुनियादी श्रच्छाई को नहीं 
छोड़ा । हमने 'धर्म' सदेव माना है, लेकिन हमारा धर्म बराबर बदलता रहा है 
भौर धर्म की बाहरी बातों में फ़र्क श्रा जाने पर भी उसकी भीतरी श्रच्छाई को 
हम बराबर पकड़े रहे हैं। उसको हमने कभी नहीं छोड़ा । यही बात हमारी 
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जीत की श्रसली बुनायद भी रही है। 

और यही कारण है कि हमने सबसे बड़ा सबक इस दुनिया में यही पाया 
है कि जिस तरह हम अपने को ठीक मानते हैं, उसी तरह दूसरों को भी पपने 
को ठीक मानने का पूरा अधिकार है। हतारी भारतीय संस्कृति ने इस बात को 
सिफ़ किताबों में ही नहीं रखा, वरन्‌ अपने नित्य के जीवन में इसको अमल में 
लाकर दिखाया । 

आज जो हमारी संस्क्ृति में इतना विस्तार है, इतना बढ़प्पन है, उसकी 
जड़ में यही बात है। लोग झ्रक्सर कहा करते है कि भारत में बहुत भेद है, यहाँ 
तरह-तरह के विश्वास हैं, अनेक धर्म हैं, अनेक दर्शन हैं, यह सब देख कर कुछ 
समभ में नहीं आता, तो हमें इस पर ही सबसे बड़ा गौरव अनुभव करना 
चाहिये, क्योंकि भारत ने ही अ्रमली तौर पर आदमी को सोचने की 
आज़ादी दी है । 


हमारे देवता इसका सबसे बड़ा सबूत हैं । 
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दुनिया के हर एक देश का इतिहास यह बताता है कि वहाँ भी पहले देवताशञ्रों 
की पूजा हुआ करती थी । धीरे-धीरे मूत्ति-पूजा का केन्द्र भारत ही रह गया। 
बाकी देशों में धीरे-बीरे मूत्तिपूजा हट गई | कुछ हद तक चीन में भी बुद्ध की 
पूजा हुई । 4ल्कि आज के इस्लाम धर्म के मानने वाले देशों में सबसे पहले श्ररब 
देश में मृत्तियुजा के विरुद्ध आवाज़ उठी थी। उस समय संसार के अनेक देक्ों 
में भगवान्‌ वुद्ध की पूजा हुआ करती थी । विद्वानों का विचार यह है कि ग्ररबों 
ने जो मृत्ति का नाम बुत रखा, वह इस बुद्ध शब्द का ही बिगड़ा हुआ रूप है। 
वेसे इसे निश्चय से तो नहीं कहा जा सकता, क्‍योंकि अ्ररब देश में इस्लाम के 
फेलने के पहले स्वयं तरह-तरह के देवताओों की मूर्तियाँ बना कर पूजा की जाती 
थी । जो हो, भारत में देवतात्रों की पूजा कितनी पुरानी है, इसके लिए यही 
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कहा जा सकता है कि मुख्य मुख्य देवता, जिनको ब्रह्मा, विष्णु श्ौर महादेव 
कहते हैं, इनको वेदों में भी देवता ही माना गया है और वेद, आज से ढाई 
हज़ार साल पहले जब कि भगवान्‌ बुद्ध और भगवान्‌ महावीर हुए थे, तब भी 
इतने पुराने माने जाते थे कि उनकी तारीख कोई नहीं बता सकता था। इतने 
पुराने देवता किसी भी देश में जिन्दा नहीं हैं | और जगहों पर कल के पजे गये 
देवता आज दिखाई भी नहीं देते, देते भी हैं तो प्रजायबघरों में | उनकी पूजा 
नहीं होती । लोग उनकी जगह भगवान के दूसरे दूसरे रूपों की पूजा करने लगे । 
हमारे देश में भ्रब भी पुराने-पुराने देवताओ्रों की पूजा होती है। जो लोग इस पर 
गौर से नहीं सोचते वे कभी भी इस बात को नहीं समभते कि हमारे देवताओं 
का रूप भी समय-समय पर बदलता रहा है। 


इस बात को जानने के पहले हमें दो बातें साफ़ तौर पर समझ लेनी 
चाहिए । 

पहली बात यह है कि संसार के पुराने देशों में श्रनेक तरह के देवताग्रों की 
पूजा होती थी । देवी-देवता हर मुल्क में हुए हैं । 

मिस्र, बेबीलोनिया, अरब, यूनान, रोम, चीन, जापान भ्रादि संसार के पुराने 
देशों में तरह-तरह के देवी देवता माने जाते थे | आ्राज से हज्जारों साल पहले एक 
विचारक यूनान से निकला और उसने कई देशों की सेर की । उसने जब अपनी 
यात्रा का फल लोगों को सुनाया तो उस जमाने की दुनिया में हलचल सी मच 
गई । उसने यह कहा कि आदमी के देवता आदमी के बनाये हुए हैं, जब कि 
पहले लोग समभते थे कि देवता आदमी के बनाए हुए नहीं हैं। यूनान के उस 
दार्शनिक ने अनेक देशों के हवालें देकर समझाया कि जहाँ-जहां वह गया, उसने 
वहाँ के देवता का रूप, उसकी पोशाक, उसकी पूजा का ढड्ढ और उसकी कहानी 
का रूप, उसी देश की सभ्यता और संस्कृति के अनुरूप पाया । उसने बताया कि 
जब वह मित्र में गया तो उसे ऐसे देवता मिले जिनको देख कर भय अधिक 
लगता था, जो इसलिए वसे बने कि मिस्र की सभ्यता में महान के प्रति भय की 
भावना ज़्यादा थी। उसने बताया कि यूनान के देवता अ्रधिक मनुष्याकृति के थे 
झौर उनका रूप भी वेसा था, क्योंकि यूनानी सौंदर्य के प्रेमी थे । 

धागे चलकर यहूदी और ईसाई तथा इस्लाम धर्म के फेलने पर परमात्मा 
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का निराकर रूप क्रम से जिहोवा, भगवान्‌ और अल्लाह के नाम से माना जाने 
लगा और इन देशों के देवी-देवता करीब करीब खो गये। 

दूसरी बात यह है कि इस भारत में भी अनेक तरह के देवी-देवता हुए जो 
क्रमशः खो गए | आज से लगभग बारह सौ वरस पहले तक देस्‍्क नाम का एक 
देवता था, जिसका आज नाम भी सुनाई नहीं देता । इसी तरह जम्भल देवता 
था, जो भ्रव नहीं मिलता | एक समय यह माना जाता था कि भगवान महादेव 
के श्रनेक रूपों में उनका एक रूप ऐसा भी था जिसमें उनके पूछ थी। उस रूप 
को लांगूल महादेव कहा करते थे | आज ऐसे पूछ वाले महादेव को सिंदूर लगा 
कर हनुमान की मृत्ति समझ कर पूजा की जाती है। उसी लांगूल महादेव को 
लॉगुरिया कहा जाता है । 

एक समय इस देश में एक सम्प्रदाय था जो गणेश की पूजा करने के कारण 
गाणपत्य कहलाया था और गाणपत्य लोग ईरान तक फेले हुए थे। श्राज से 
लगभग एक हज़ार साल पहले वह सम्प्रदाय अलग नहीं रहा, बल्कि सारे समाज 
में घुलमिल गया। 

ऐसी बहुत सी कहानियाँ पाई जाती हैं कि एक समय तक किसी देवता की 
पूजा नहीं कों जाती थी, लेकिन बाद में उसकी भी पूजा होने लगी। बंगाल की 
बहुत प्रसिद्ध बेहुला की कहानी में साफ-साफ दिखाई देता है कि पहले नाग-माता 
मनसा देवी की पूजा हिंदुओं के ऊचे वर्णों में नहीं होती थी, लेकिन बाद में 
मनसा नाग-माता को महादेव की बेटी मान लिया गया । 

यहाँ तक कि आज से हज़ार बारह सौ या ज्यादा से ज्यादा १४०० बरस 
पहले लिखे गए श्रीमद्भागवत जेसे महान ग्रन्थ में भी राधा का नाम कहीं ढूढ़े 
से भी नहीं मिलता जो यह जाहिर करता है कि उस समय तक क्ृष्ण के विष्णु 
का अवतार मानने वाले बहुत से लोग राधा का नाम भी नहीं लेते थे। लेकिन 
कुछ ही सदियों के बाद राधा और कृष्ण का नाम ऐसा मिला हुआ मिलता है कि 
हम उन्हें एक दूसरे से अलग करके देख ही नहीं सकते । 

एक ही भगवान के भारत में अनेक-भ्रनेक रूप भी दिखाई देते हैं | भगवान्‌ 
शिव अपने एक रूप में चिताओ्नों की भस्म लपेटे रहते हैं, दूसरे रूप में वे बिल्कुल 
काले भरव बने मिलते हैं, चारों तरफ कुत्त खड़े रहते हैं, तीसरे रूप में वे सर्व- 
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नाश करने वाले ताएडव नृत्य में लगे दिखाई देते हैं, चौथे रूप में वे केलास 
पर्वत पर मिलते हैं, गोया उनके रूपों का कोई अन्त ही नहीं है। यही भगवान्‌ 
शिव हमें सबसे पहले जब ऋग्वेद में वरित मिलते हैं तो उनके सिर जठायें उगी 
हैं। आगे चलकर जब उपनिषदों में उनका नाम आता है तब भी वे शअकेले हें, 
पशुओं की रक्षा करते रहने की उनसे प्रार्थनाएं की जाती हैं, उमा पार्वती से 
उनका कोई नाता नहीं है। और बाद में जब हम उन्हें महाभारत और पुराणों में 
देखते है तो उनके उमा नामक स्त्री है, नन्दी उनका वाहन है, कहीं वे नंगे हैं, 
कहीं कपड़े पहने हैं, कहीं बाघम्बर श्रोढ़े हैं | यों एक ही देवता के इतने रूप 
देखने का हमें अभ्यास हो गया है, क्योंकि शिव हमारे मन में, समाज में, धर्म में, 
कला में, रम गए हैं, लेकिन उन्हीं को जब कोई विदेशी भश्राकर देखता है तो वह 
समभ ही नहीं पाता, भौंचक रह जाता है। 

यह केसे आ्राइ्चर्य्य की बात है कि भगवान्‌ शिब कभी अवतार नहीं लेते 
ओर भगवान्‌ विषा बार बार अवतार लेते हैं ? भगवान्‌ बुद्ध ने वेदों को नहों 
माना, वे परमात्मा और झात्मा को भी नहीं मानते थे, लेकिन वे ही भगवान्‌ बुद्ध 
अपनी मृत्यु के १५०० या १६०० बरस बाद हमें विष्पु के भ्रवतार के रूप में 
मिलते हैं और विषु के भी मुख्य दस अवतारों में उनका नाम गिनाया 
गया है ! 

यह तमाम बातें हमें बताती हैं कि हमें भ्रपने देवताओं के जीवन के बारे में 
कुछ सोचना चाहिए | 
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हमारे सामने अनेक प्रइन उठ खड़े होते हैं । हम प्रछते हैं कि श्राखिर इस 
नये युग में उनकी जरूरत क्या है ? जरूरत को समभने के लिए हमें उन पर 
नञ्जर डालनी चाहिए । 

हमारे देवी देवता कितने हैं ? इसके जवाब में यही ग्रामतौर पर कहा 
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जाता था कि हिन्दू तेंतीस करोड़ हैं, और उतने ही देवता भी हैं। यानी मतल 
यह हुआ कि जितने आ्रादमी हैं, उतने ही देवता भी हैं। लेकिन आमतौर १ 
हम देवी देवताओं के बारे में इस तरह विभाजन कर सकते हैं । 


हमारे देश में उपासना यानी पूजा करने के इतने तरीके खास हैं-- 

पहला तरीका है खुली धरती पर बिना मूत्ति धरे पूजा करना | इस तरी 
में एक बेदी बनाई जाती है। उस बेदी पर अग्नि को रखा जाता है और उस 
चारों तरफ बठकर मन्त्र-पाठ होता है। इसमें देवता्नों को बुलाया जाता हैं 
उनकी तारीफ़ गाई जाती है । उनके स्वरूप का वर्णन भी होता है, उनको वर 
भो दी जाती है, लेकिन उनको मूत्ति नहीं रखी जाती । इस तरीके को यज्ञ कह 
हैं । यह यज्ञ प्रणाली आ्यों में चलती थी | इतना जरूर पता चलता है कि इ' 
प्रणाली का राक्षस पग्रौर दानव इत्यादि जातियाँ विरोध करती थीं, वे यज्ञ व 
नाश करती थी | महादेव जी ने भी यज्ञ का नाश किया था, जो प्रगट करता 
कि पहले आर्य लोग महादेवजी की भी पूजा नहीं करते थे। यज्ञ में जिन देद् 
देवताओं की पूजा की जाती थी, वे वेदिक देवी देवता कहलाते हैं, क्योंकि उनव 
वर्णन वेदों और उपनिषदों मे आता है। उनमें से मुख्य हैं द्योस और पूर्थ्व 
अदिति और ग्रादित्य, प्ररित, सूर्य्य, इन्द्र, इन्द्राणी, अध्विनीकुमार, उषा, पृषन्‌- 
जो सूर्य्य का ही एक रूप है, मित्र-जो भी सूर्य का ही एक और रूप हे, वरुण 
यम, पर्जन्य, वायु, मरुद्गण, सोम, त्वष्ट्र या विश्वकर्मा | यह नहीं कि इन 
अलावा ओर देवता वेदों में नहीं हैं, वरन्‌ यही देवता विशेष पृज्य माने गये है 
औरों का भी उल्लेख हुआ है । 


स्वामी दयानन्द ने उन्नीसवी सदी में जब गार्य्य समाज की स्थापना व 
थी तब आर्य्यों की इसी प्राचीन यज्ञ की परम्परा को फिर से चालू करने व 
कोशिश की थी, क्योंकि बुद्ध और महावीर और अहिसक वेष्णवों के निरन्त 
प्रचार से यह प्रथा करीब-करीब भारत से व्यवहार में उठ ही गई थी। स्वाम 
दयानन्द ने इसी प्रथा को आर्य्य प्रथा माना था और हिन्दू पुराणों में पृज्य मा 
जाने वाले देवताओं और उनकी मूर्तियों की पूजा का खंडन किया था । 


उपासना का दूसरा तरीका है मन्दिर बना कर मूत्ति स्थापित करना | बर 
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बड़े द्वार, तोरण बनाना, घंटे लटकाना और पूजा करना। इस तरोके की पूजा 
का वर्रान हमारे वेदों, उपनिषदों और महाभारत में नहीं मिलता, जो यह प्रकट 
करता है कि यह प्रथा ग्रार्य्यों ने बाद में ही अनाय्यों से अपनाई होगी। इन 
मन्दिरों में हमें तमाम पौराशिक देवता मिलते हैं । ब्रह्मा, सरस्वती, विष्ण[, 
लक्ष्मी, श्रीदेवी, भू-देवी, कामदेव, जगन्नाथ, परशुराम, रेणखुका, कृष्ण, राम, 
गंगा, शिव, पार्वती, नंदी, यमुना, नाग, बुद्ध, मत्स्यावतार, कुर्मावतार, वराहाव- 
तार, नुसिहावतार, वामनावतार, बलराम, रेवती, हनुमान, पंचानन, उमा, दुर्गा, 
दशभुजा, सिहवाहिनी, महिषमदिनी, जगद्धात्री, काली, मुक्तकेशी, तारा, छिन्न- 
मस्तका, जगदूगौरी, प्रत्यंगिरा, अन्नपूर्णा, गणेश जननी, कष्णक्रोड़ा, गणेश, कारति _ 
केय, सूर्य, शनिश्चर, गरुण , महावीर, ऋषभदेव इत्यादि न जाने और किततने हैं 
जिनकी मूृत्तियाँ प्राप्त हो जाती हैं| इनमें से कितने ही देवता ऐसे हैं जिनका 
नाम वेदों में श्राता है । लेकिन वेदों में उनका जो रूप दिया गया हैँ, वह और है, 
जो रूप मन्दिरों में और पुराणों में आता हे, उसमें उससे फ़क॑ है, जो बतलाता 
है कि पहले की तुलना में यह देवता आगे चलकर नये रूप धाररा कर गये हैं । 
तीसरी तरह की पूजा है चेत्य पूजा | चेत्य कहते हैं चबूतरे को, या किसी 
पेड़ के नीचे बने चौोंतरे को । यह खुली हवा मे बने रहते हूं । हम अक्सर वृक्ष- 
देवता, नागदेवता, लिगदेवता, हनुमान, घेन्की, पष्ठी, मनसा, शीतला, भूतप्रेत, 
पिशाच, पक्षि देवता, यक्ष देवता इत्यादि की पूजा होते हुए ऐसे स्थानों पर देखते 
हैं | चामुर॒डा की पूजा भ्रक्सर ऐसी ही जगह होती है। उसे हम लोग चामंड़ 
कहते हैं | दक्षिण भारत में ऐसे ही मारीअम्मा देवी की पूजा होती है। हिमालय 
प्रदेश में ऐडी, सेम, हैरू और ग्वाह्न देवताओ्रों, पषाणदेवी श्रादि की पूजा ऐसे ही 
की जाती है। ऐड़ी, सेम आदि तो इतने पुराने देवता हैं कि इनका नाम महा- 
भारत में श्राता है । मातृकाए , जिन्हें माता कहा जाता है, ऐसी ही जगह मानी 
जाती हैं | उपासना के इस तरीके में विचित्र-विचित्र देवताओं की पूजा होती है। 
महाभारत में लिखा है कि जब बृहद्रथ वंश का राजा जरासंव मगरध में राज्य 
करता था तब उसकी राजधानी गिरिब्रज में चेत्य बहुत थे जिनमें सुन्दर बाग 
लगाये जाते थे | वहाँ मश्भिद्र यक्ष नामक देवता की पूजा की जाती थी | वहाँ 
जरा नामक राक्षसी की भी पूजा होती थी। मगव पहले श्रनाय्य भूमि मानी 
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जाती थी | महाभारत के बाद गौतम बुद्ध के समय में भी हमें चेत्य पूजा का 
बहुत वर्णन मिलता है। स्वयं बौद्ध लोग अपने मन्दिरों को चेत्य कहते थे। बुद्ध 
के बाद भी बहुत समय तक चेत्यों में नाग, वृक्ष, यक्ष और यक्षी देवता आदि का 
निवास माना जाता था। बुद्ध के समय में चेत्य पूजा इतनी अधिक थी कि सुजाता 
नाम की स्त्री ने जब बुद्ध को पेड़ के नीचे बेठे देखा तो उन्हें वृक्षदेवता ही समझा । 
उपासना का यह तरीका बहुत आसान है। अधिकतर लोग मूृत्ति या वृक्ष पर 
जल चढ़ाते हैं, फूल चढ़ाते हैं, धूप दीप आदि धरते हैं । यह पूजा आज भी सबसे 
ग्रधिक चलती है। लेकिन चेत्य पूजा में वेदिक देवताओं को स्थान नहीं मिलता, 
न राम-सीता और राधा-कृष्ण को ही । शिव ही चेत्य पूजा में आज प्रमुख पौरा- 
शिक देवता हैं | चेत्यपूजा में मुसलमान पीर भी आरा जाते हैं, जिन्होंने जनता में 
ग्रपना स्थान बना लिया था | जहाँ तक देवी पूजा का सवाल है हमें देवी के 
स्थान बहुत ही बीहड़ और सुनसान तथा सुन्दर दृश्य वाली जगहों में मिलते हें । 
तनन्‍त्र और मन्त्र की जो भयानक लगने वाली बातें सुनाई देती हैं, उनका सम्बन्ध 
हम यक्ष प्रथा और मन्दिरों को पजा प्रथा से तो बिरली ही कथाओं में पाते हैं, 
परन्तु चेत्य पुजा से अधिकतर उनका सम्बन्ध जुड़ा पाया जाता है। चेत्यपूजा 
के देवी देवता प्रायः भयानक होते हैं। साथ ही संसार भर का उद्धार करने वाले 
शिव-पार्वती भी यात्रा करते हुए, लोगों का दुख मिठाते हुए मिलते हैं, तो इन्हों 
चेत्यों में | चेत्य पूजा यक्ष जाति में चलती थी और आआआर्य्यों ने इसे बाद में 
ग्रपनाया था । 

यह हमारे देश की तीन प्रकार की मुख्य-मुख्य रीतियाँ हैं जिनके द्वारा उपा- 
सना होती है । गिरजे, गुरुद्वारे, मस्ज्िदें वास्तव में यज्ष की तरह की उपासनाएंँ 
हैं, जिनमें सभाए होती हैं | अगर इमारत न हो तो भी वे हो सकती हैं । रोमन 
केथोलिक ईसाईयों में गिरजों में मूत्तिपूजा भी चलती है। परन्तु उनका भी काम 
ईसा मसीह के नाते खुली सभा में चल जाता है। किन्तु मन्दिर प्रथा और चेत्य 
प्रथा विशेषतया अ्रब भारत में ही पायी जाती हैं । 

हमारे सारे देबी देवता इन तीन तरह की पूजा के अन्दर आा जाते हैं। 

हम यह नहीं कह सकते कि कौन से सम्प्रदाय कौन से देवताश्रों को मानतें 
हैं । यह तो है ही कि शेव शिव को और वेष्णव विष्णु के रूपों को मानते हैं, 


जन ोडकत ज्यगी. 
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नैकिन इतना कहना ही तो काफ़ी नहीं है | गौंड जाति के लोग अपने को हिन्दू 
नहीं मानते, लेकिन वे शिव की पूजा करते हैं | पीरों की पूजा हिन्दू करते हैं । 
एक ही आदमी महादेव के चेत्य में जल चढ़ाकर, विष्णु मन्दिर में भ्रारती को 
इस्डवत करके, पीरों की मनौती मानता, चामड़ मैया को लोहबान जलाता, 
भैंरों जी की परिक्रमा करके, जमुना जी को दीपदान करके लौटते में रास्तें में 
साँड़ को नन्‍्दी का रूप मानकर कुछ खिलाता हुआ लौटता है और रास्ते में वृक्षों 
प्रौर भूतों को प्रणाम करता आता है| किसी एक देवता को मुख्य मानकर भी 
हेन्दू करीब-करीब सबको अपना मानता है | भ्रव तो महावीर जेन तीर्थद्धुर को 
भी जनता नंगा बाबा कहकर पृज्य मानती है । हाँ, जनता में भगवान्‌ बुद्ध का 
नाम नहीं रहा है। कितने आइचर्य की बात है कि जो बौद्ध सम्प्रदाय आज से 
डाई हज्जार वर्ष पहले जन्मा और जिसका इसी भारतभूमि पर १८०० वरस तक 
प्रड़ा भारी जोर रहा, जिसके ग्रसंख्य भ्रन्दिर बने, जिसका नाम देंश-विदेंश में 
हजारों मीलों तक फैल गया, जिसको मानने वाले आज भी एशिया में करोड़ों 
प्रादमी हैं, वह हिन्दुस्तान की जनता में से बिल्कुल ही खो गया । इसका कारण 
है कि बौद्ध धर्म का रूप बिल्कुल बदल गया था । अधिकतर बौद्ध इस्लाम की 
गेंद में चले गये, और बाकी शेव और वेष्णव बन गये । 


वेसे आज भी अलग-अलग केन्द्र हैं जहाँ विष्णु और शिव को प्रधानता दी 
जाती है, लेकिन हिन्दू तो सभी को मानता है। ऊपर उपासना के तीन मुख्य रूप 
ब्रताये गए हैं। इनके अतिरिक्त तीर्थों की पूजा भी हिन्दुओं में श्रभी तक चालू है, 
जो उपासना का चौथा तरीका है। 

यों हमारा समाज इतनी मिली-जुलो विचार-धाराशों का है कि हम कुछ 
क्वी तरह से काँट-छाँट नहीं कर सकते । 

तीसरा सवाल है कि हमारे देवी-देवताश्रों की पूजा कितनी पुरानी है ? 

इस सवाल का जवाब असल में इसी के जवाब में मिल जायेगा कि हमारे 
दैवी-देवताशों का विकास केसे हुआ ! इसलिए अब इसी पर विचार करना 
प्रावश्यक है । 


न परदे न» 
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हमारे देवी देवता कई प्रकार के हैं| हम उनका विभाजन मोटे तौर पर यों 
कर सकते हैं-- 

एक पहले आ्रादमी जंगली था । तब वह न आज जितना ज्ञानी था, न विज्ञानी । 
वह अन्धेरे को देख कर डरता था, उजालें से खुश रहता था। वह पहाड़ के 
सामने चिल्लाता था तो गज ञ्राती थी । उससे उसे डर लगता था। वह समभता 
था कि पहाड़ बोलता है। वह ज्वालामुखियों को फटते देखता था तो थर्रा 
उठता था । इन सबको वह विचित्र मानता था और उसे लगता था कि यह सब 
भयानक हैं | इसी भय के कारण उसने इन सबकी आत्मा को भयानक माना 
भ्ौर उनको प्रसन्न करने लगा | उस प्रसन्न करने की चेष्टा का नाम ही पूजा 
पड़ा । सारे संसार के बहुत पुराने देवी देवता बलियों के प्यासे और भयानक 
देवता हैं | ऐसे ही देवताग्रों में महादेव का भेरव रूप है जिसे नर बलि दी 
जाती थी, कपर्दी रूप है जो कि पशुप्रों का संहार करता था, देवी का महिष- 
मदिनी रूप है, जिसे भैंसे की बलि दी जाती थी । इसी तरह ग्ननेक यक्ष देवता थे, 
जिन्हें माँस की बलि लगती थी और जिनके मुह बहुत ही लाल-लाल और डरा- 
बने माने जाते थे। भूत, प्रेत इत्यादि बहुत से देवी देवता इसी वर्ग में 
श्राते हैं | 


दो टॉटेम और टबू का सिद्धान्त बहुत ही दिलचस्प है और इसको समभते ही 
हमारी बहुत सी समस्याएं सुलभ जाती हैं। पुराने समय की बात कहने के 
पहले श्राज की बात ही लें। बहुत से चमारों का गोत्र पिप्पल यानी पीपल होता 
है। कुछ अपना गोत्र नीम बताते हें । सोचने की बात है कि क्या कोई पीपल या 
नीम की सन्‍्तान हो सकता है ? दक्षिगा भारत में अनेक जातियों के नाम द्रविड़ 
भाषाओं में ऐसे हें कि अगर उनका हम हिन्दी में अनुवाद करें तो निकलेगा--- 
छिपकली, भालू, बन्दर, कुत्ता, बिल्ली, सियार, मछली, नाग, गरुड़ इत्यादि | 
बहुत से बंगालियों का जाति नाम भ्रब भी नाग होता है। क्‍या सचमुच ऐसा 
नाम इसलिए रखा जाता है कि आदमियों का पशुओं से सम्बन्ध होता है? 
हमारे देश में कहा जाता है पहले बन्दर, पक्षी, गिद्ध आदि मनुष्य की तरह बातें 


- परे है «० 
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करते थे जेसे हनुमान, सुग्रीव, जटायु इत्यादि । नागों का राज्य हुआ करता था 
जेसे कालिय, वासुकि और तक्षक इत्यादि | तो क्या वे सब सचमुच जानवर और 
चिड़िया थे ? नहीं | इस बात को समभने के लिए हमें बहुत पीछे जाकर देखना 
होगा । 

आज भी बच्चे कहते हैं कि पेड़ हिलेंगा तो हवा चलेगी। समभदार 
ग्रादमी कहता है कि चलेगी तो पेड़ हिलेगा। आज भी अधिकतर बच्चे जो तस्‍वीरें 
बनाते हैं, उनको यदि हम लेकार पुराने समय में गुफाओं में रहने वाले आद- 
मियों द्वारा बनाए चित्रों से तुलना करें तो हमें उनमें काफी समानता दिखाई 
देती है । यह प्रगट करता है कि आ्रादिम युग के आदमी की विचारशक्ति बहुत 
कम थी। उस समय मनुष्य दल बना कर करता रहा था। उस समय के मनुष्य 
ने अपने चारों ओर की प्रकृति को समभने का प्रयत्न किया । 


मिसाल के तौर पर एक जाति है। वह एक तालाब के पास रहती है। उसे 
अन्न उपजाना तो आता नहीं । वह शिकार करती है, खाती है । तालाब में 
मछलियाँ हैं । यानी मछलियाँ उसका भोजन हैं । उसका भोजन उसका जीवन 
है । यानी मछलियाँ उसका जीवन हैं | यानी मछलियाँ हैं तो वह जीवित है, 
मछलियाँ नहीं हैं तो वह जी नहीं सकता | यानी मछलियाँ बहुत अच्छी हैं । 
जाति में बड़े लोग छोटों के लिये मछलियाँ लाते हैं। मर कर बे बड़े लोग कहाँ 
जाते हैं ? वे शायद मछलियाँ बनते हैं। मछलियों से जाति का जन्म हुआ है। 
यानी हम मछलियाँ हैं | मछलियाँ अच्छी हैं | यानी मछलियाँ पूज्य हैं, और इसी 
तरह एक दिन मछलियाँ देवता बन जाती हैं | सारी जाति मछली की संतान है। 
इतने दिनों में जाति अपने पुराने स्थान को छोड़ जाती है क्योंकि पुराने समय 
के मनुष्य घुमन्तू हें । अब मछली सम्मान की चीज़ है | जो मछली मारता है 
बह जाति का शत्र है। मछली नहीं मारनी चाहिये। इस प्रकार मछली देवता 
का जन्म होता है। यह टॉटेम है । 

दूसरा उदाहरण है | एक दल है । वह पर्वत पर रहता है। पर्वत से उसका 
जीवन चलता है । पर्वत उसका देवता बनता है। यह भी टॉटेम है। 

एक दल है। उसे शेर मिलते हैं । शेर नाश करता है । शेर लह पीता है। 
माँस खाता है। तो उसे माँस और रक्त की बलि देनी चाहिये । उपासना प्रारम्भ 
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होती है । शेर देवता बन जाता है । यह भी टॉटेम है। 

एक दल है । उसे नाग मिलते हैं, डसते हैं, जान ले लेते हैं। डरकर वह 
उनकी पूजा करता है। वह टॉठेम बनता है। 

एक दल हैं। उसको नागों ने जंगल में सता रक्‍खा है। नागों को गरुण 
मारते हैं | तो गरुड़ नागों का शत्र, है, यानी दल का रक्षक है। इस तरह गरुड़ 
देवता बनता है। यह भी टॉटेम है । नाग की पूजा करने वाला गरुड़ की पूजा 
करने वाले का शत्रु है, क्योंकि नाग गरुड़ का शत्र है। गरुड़ की पूजा करने 
वाले के लिये नाग टेबू है । 

एक दल है । वह रोज़ सृूय्योदिय देखता है। वन में लाल मुख के बन्दरों 
को भी देखता है | सूर्य्य सुबह लाल-लाल सा मुह लिये आता है। आकाश में 
छलाँग मारकर दूसरी तरफ़ जाता है। और फिर लाल-लाल मुह चमकाता है। 
फिर अंधेरे के पेड़ को ककभोरता है। जेसे पेड़ों से फूल भरते हैं, तारे लक 
ग्राते हैं | सूर्य्य बन्दर है ? तो बन्दर पूज्य है। बन्दर टाँटेम बनता है। 

एक दल है | वह समुद्र के किनारे रहता है | वह, गिरे हुए वृक्षों को पानी 
में बहते देखता है और उनसे नावों का काम लेता है । उसे सूर्य्य पानी में से ही 
निकलता दिखता है, पानी में ही डूबता दिखता है। तो सूर्य तेर कर आता है 
और तेर कर जाता है। सूर्य्य आकाश में नाव चलाता है। एक नये देवता का 
टॉटेम बनता है । 

पर्वत पर एक दल रहता है। वह गिद्ध को उड़ते देखता है। सूर्य्य भी 
झ्ाकाश में उड़ता है । तो सूय्य भी गिद्ध ही है| गिद्ध देवता है। टॉटेम है। 

एक जाति गाय खाती है । बाद में वह कहीं बसकर रहती है । खेती करती 
है । खेतों में बेल चाहिये । गाय को खाने से नुकसान होता है। गाय नहीं खानी 
चाहिये; क्योंकि गाय जाति को पालती है। गाय माता की तरह दूध देती है। गौ 
पूज्य है । गौ की रक्षा करना धर्म है। गाय टॉटेम बनती है । 

रेगिस्तान में एक दल कहीं जंगलों में खेती करता है। जंगली सूहर खेत 
उजाड़ते हैं | जंगली घ्रृहर शत्र है। वह टेबू बनता है। 

एक और दल है । वह देखता है जंगली सूहर अन्य भयानक पशुझों को भगा 
देता है। उसे वह अ्रच्छा लगता है। वह उसका टॉटेम बनता है। यह दल पहले 





*_ दि १७ 


दल का शत्र बन जाता है। 

टॉटेम और टैवू के इसी प्रकार के विकास से मनुष्य के विभिन्न दलों में विभिन्न 
पशु, पक्षी, वृक्ष, पर्वत, नक्षत्र, बिजली, बादल और प्राकृतिक वस्तुएं उसकी 
उपःसना का पात्र बन जाती हैं, या शत्र, बन जाती हैं। वह अपने को आगे 
चलकर देवता से इतना जोड़ लेता है कि वह उस देवता के नाम को ही जाति 
का पर्य्याय बना देता है। ऐसी हो टॉटेम जातियों के देवता बानर, गिद्ध, गरुण, 
नाग, कच्छुप, कुक्कुर यानी कुत्ता, श्येन यानी बाज, मणडूक यानी मेंढक इत्यादि 
बने श्रौर उन्हीं के नाम पर जातियों के भी नाम पड़े। ऐसी बानर जाति के 
हनुमान, वालि, सुग्रीब थे जो बड़े विद्वान थे, ऐसी बानरी तारा थी जो बड़ी 
सुन्दरी थी | ऐसे ही गृद्ध जठायु और सम्पाति थे। ऐसे ही गरुड़ जाति के लोग 
थे । ऐसे ही कालिय और वासुकि वंश के नाग थे। इसी तरह भारतीय देवी- 
देवताग्रों में अनेक टॉटेम जातियों के उपास्य इकंठ हो गये हैं । 

तोन । मनुष्य ने प्रकृति की वस्तुओं को देखा। उसने उनमें आत्मा को 
माना । पहले उसने प्रत्येक की आत्मा को मनुष्य के रूप में पहुँचाने की कोशिश 
की । पर्वत का एक देवता है, परन्तु जब वह देवता बन जाता है तब वह मनुष्य 
बन जाता है। ऐसे ही तीर्थस्थान, वृक्ष, नदी, वन, पर्वत, सागर, रेगिस्तान 
आ्रादि देवता हैं । पृष्कर, प्रयाग, शमी ( छोंकरे का पेड़ ), पीपल ( अश्वत्थ ), 
विध्याचल का वन, नेमिषारएणय, हिमालय, हिन्द महासागर आ्रादि के देवता 
रूप बने | 

चार । जैसे-जेसे मनुष्य के समाज में विकास हुभ्ा उसमें भ्रक्ल श्राती गई । 
पहले मनुष्य नहीं जानता था कि बच्चा केसे जन्म लेता है। वह तो स्त्री के शरीर, 
में से बच्चे को आते देखता था। स्री उसके लिये रहस्य थी । तब र्री की ही 
समाज में सत्ता थी। वह रक्ली की जननेन्द्रिय को बहुत पूज्य मानता था, उसको 
सिर जुकाता था। हमारे तन्त्रों में जो पहला त्रिकोण /५ बनता है वह उसी का 
रूप है। बाद में उसे धीरे-धीरे पता चला कि स्त्री तभी बच्चे को जन्म देती है जब 
कि पृरुष उसे वीर्य्य देता है । वीर्थ्य वह लिंग के द्वारा देता है। तब भ्सली देवता 
लिंग बना | वही शिव-लिंग है। जिस तरह हल धरती को जोतता है, लिंग स्त्री 
को जोतता है। स्त्री खेत यानी क्षेत्र है। क्री पुरुष की सम्पत्ति है। बहुत समय 


चक० २ हे 


साहा"रीति दि जाम पयाकीए 


बाद मनुष्य ने अनुभव किया कि स्त्री और पुरुष दोनों मिलकर सुष्टि करते हैं 
तब तन्त्र का दूसरा उल्टा त्रिकोण बना जो पहले में लगाया गया--यह पूर्णत 
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मानी गई । बहुत बाद में इसका दार्शनिक श्रर्थ किया गया और तल्त्रों में पूर्ण 
का चिन्ह यों बना-- 


जिसका भ्रर्थ हुआ कि ब्रह्मारड में शिव शक्ति का मिलन हो रहा है । 


जेसे-जेसे मनुष्य के समाज में सुधार होते गये वह भयानक देवताश्रों व 
जगह कोमल, करुणा, दयालु देवताओं की पूजा करता गया । 


पहले शिव का भयानक रूप दिखाई देता है, लेकिन आगे चलकर शिः 
भोलानाथ बन गये, श्राशुतोष बने, गरोबों के देवता बने, जिनकी पूजा के लिए 
ग्राउम्बर की जरूरत नहीं । 
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पहले विष्णु के भ्रवतार पशुओं के रूप में मिलते हैं, बाद में वे मनुष्य के 
रूप में मिलते हैं | परशुराम बड़े वीर हैं, परन्तु नाश करने वाले हैं। राम वीर 
हैं, परन्तु दुष्ट का दमन करके प्रजा का पालन करते हैं। कृष्ण यह सब करते 
हैं किन्तु वे सुन्दर भी हैं, नृत्य, गीत श्रौर कोमलताओ्रों के आधार हैं । राम 
दार्शनिक नहीं हैं | कृष्ण तो गीता के दार्शनिक हैं। श्ौर बाद की सदियों में 
जब बौद्ध लोग वेष्णव धर्म में ग्राते हैं तब उनके असर से बुद्ध भी अहिसा, दया, 
करुणा श्रौर शान्ति के प्रतिनिधि के रूप में विष्णु के ही अवतार बन जाते हैं। 

पहले काली भयानक देंवी है । वह नरमुएड चबाया करती है। पीछे वह 
पार्वती जेसी बनती है, जो कि पवित्र है और तपस्विनी है । 

इसी प्रकार बहुत से देवताओ्रों का विकास होता है । 

पांच | कई देवी-देवता मनुष्य के समाज की जरूरतों के रूप में पेदा 
हुए हैं। 

पहले विष्णु को श्रश्वमुखी यानी घोड़े के मुख वाला देवता माना जाता था। 
वेद में विष्णु को सूर्य्य कहा गया है। लेकिन पाँचरात्र उपासना में विष्णु भ्रश्व- 
मुख भी हैं, सूर्य भी । ग्राज भी विष्ण को अ्रश्वमुख या हयग्रीव के रूप में पहला 
रूप धारण करने वाला माना जाने के कारण विष्णु मन्दिरों में प्रसाद के रूप में 
चने बाँटे जाते हैं । यह हयग्रीव विष्णु सुष्टि करने वाले विधाता यानी ब्रह्मा से 
समभौता करते हैं | महाभारत में यह कथा आई है। समभौते के नतीजे से दोनों 
दोस्त बनते हैं | महाभारत की एक और कथा में विष्णु और गरुड़ का समभौता 
होता है। प्राणों में कई कथाएं हैं कि शिवजी नाग और गरुड़ की मित्रता 
कराते हैं । 

किसी विशेष कारण से जब हाथी की उपासक गणेश जाति का चूहे की 
उपासक मूषक जाति से दोस्ताना हो जाता है तो गणेश और मूषक साथ ही बनाये 
जाते हैं । 

इसी तरह बौद्धों ने बोधिसत्व देवता बनाया क्‍योंकि वे समाज में जीवित 
रहना चाहते थे । बौद्ध धर्म जब पेदा हुआ था तब वह नीरस था श्रौर केवल 
कठिन जीवन विताकर ही भिक्ष, को निर्वाण यानी मुक्ति मिल सकती थी | बाद 
में उतना कठिन रास्ता लोगों को नहीं रुतवा | तब तक भारत में विदेशी जातियाँ 
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भी आ चुकी थीं जैसे यूनानी और शक, कुषाण, इत्यादि । उनको नीरस जीवन 
कभी पसन्द नहीं त्रा सकता था। तब बौडढ़ोों में बोधिसत्व देवता का जन्म हुआ्ना 
जो आसानी से लोगों को मुक्ति दें सकता था। गौतम बुद्ध जो भगवान्‌ नहीं 
मानते थे, उनके चेलों ने उन्हीं को भगवान्‌ बना दिया। ऐसा ही जैनों ने भी 
किया और परमात्मा को न मानने वाले जैनों ने चौबीस तीर्थद्भधारों को परमात्मा 
बनाकर पूजा करना शुरू किया। 

पहले आ्रार््य लोग शक्ति को नहीं मानते थे, किन्तु बाद में उन्हें अनाय्यों के 
सम्बन्धों के कारण मानना पड़ा | तब उन्होंने यह माना कि हर. देवता में से 
उसका अपना अंश निकला, वह सब मिलकर शक्ति बनी और वही शिव 
की र््री बनी , 

महाभारत में इस तरह की बहुत-सी कथाएं हैं। एक स्थान पर कहा गया 
हैं कि इन्द्र ने शिव के गले पर वज्ञ मारा इसलिये वे नीलकरठ हो गये । दूसरी 
जगह कहा है कि विष्णु के त्रिशुन मारने से शिव का गला नीला हो गया । श्राम 
तौर पर यही कहानी प्रसिद्ध है कि देवों और असुरों के समुद्र मथने के समय 
जब हलाहल निकला तब उस कालकूट विष को पी लेने से शिव का गला 
नीला हो गया । 

महाभारत में ही लिखा है कि पहले ज़माने में हिमालय के उत्तर में एक 
स्वर्ग नामक जगह थी और वहाँ रहने वालों को देवता कहा जाता था। 

यही नहीं कि बीते जमाने की ही कल्पनाए' मनुष्य ने की हैं। उसने भविष्य 
का भी सुपना देखा है । ऐसी ही उसकी कल्कि अ्रवतार की कल्पना है। जब 
उसने समाज के पुराने कायदों को टूटते देखा तो उसे दुख हुआ । पुरोहितवर्ग 
ने उस समय उस युग का वर्णन किया शौर हमारी हारती हुई जनता में यह 
हिम्मत भरी कि बचाने वाला आयेगा, अ्रभी से हारो मत । इस विचार ने जहाँ 
यह खयाल लोगों में भरा कि हाय सब नष्ट होता चला जाएगा, वहाँ यह भी 
हिम्मत दी कि एक दिन तो वह बचाने वाला आएगा ही, वह फिर धर्म को 
स्थापित करेगा । 

छहू। कुछ देवी देवता पहले मनुष्य थे परन्तु बाद में देवता मान 
लिए गये । 
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इन्द्र, वृत्रासुर, बृहस्पति, शुक्र, शनि, इत्यादि श्रपने समय के मनुष्य थे। 
बाद में वीर पूजा और पितर पूजा के कारण वे पूज्य बन गए। राम और कृष्ण 
भी पहले मनुष्य थे, बाद में भगवान माने गए। 

किसी समय आर्यों का एक दल' दिव” कहलाता था | पितरों की पूजा करने 
वाले श्रार्य्यों में देव” लोग श्रागे चलकर देवता कहलाने लगे | यही नहीं, बल्कि 
उन देवों को जो राक्षस, किन्नर, गंधर्व, यक्ष, भूत, पिशाच, गुत्यक, अप्सरा, 
दानव, देत्य, गरुड़, नाग श्रादि श्रनाय्य जातियाँ मिली थीं वे भी देव योनि में 
गिन ली गई । 

सात । देवताओं का सम्मान सदेव एक सा नहीं रहा है। वह उठता गिरता 
रहता है । 

पहलें-पहल ऋग्वेद में वरुण, अ्रदिति, अर्यमा, यम, अग्नि, भग झ्रादि देवता 
प्रधान हैं । बाद में इन्द्र, अश्विनीकुमा र, सोम, मरुदगण झादि की स्तुतियाँ बढ़ 
जाती हैं । इनके बाद ब्रह्मा की इज़्ज़त बढ़ती है। शिव की इस समय तक भ्रार्थ्यो 
में कोई खास इज्जत नहीं है । विष्णु को इन्द्र का छोटा भाई माना जाता है। 
धीरे-धीरे इन्द्र इत्यादि का बल घट जाता है। ब्रह्मा का जोर बढ़ा है। उप- 
निषदों में तो ब्रह्म ही सब पर छा जाता है। महाभारत में तो इन्द्र इत्यादि की 
छीछालेदार हो जाती हैं और बाद के पुराणों में तो लानत-मलामत भी होती 
है । तुलसीदास के रामचरितमानस में तो बेचारे देवताओ्रों को बस फूल बरसाने 
का सा काम रह जाता है। महाभारत में शिव और विष्णु का सम्मान बढ़ जाता 
है। ब्रह्मा भी कुछ दूर तक साथ चलते है, पर बाद में ब्रह्मा की भी पूजा बन्द 
हो जाती है । पहले के छोटे देवता श्रव बड़े दिखाई देते हें श्नौर उन्हीं का बोल- 
बाला सुनाई देता है । 


शा शा 


हमें भारत के देवताश्रों के विकास में कुछ विशेष बातें मिलती हैं । 
अधिकतर भारतीय देवीदेवता शुरू से ही ज्ञात भिलते हैं, लेकिन अ्रलग- 
४ 


“ ६६९० । 
प्रलग सामाजिक परिस्थितियों में उनका मान बढ़ जाता है, और वेसे ही घट 
भी जाता है। उदाहरगा के लिए जब-जब भारत पर विदेशियों ने आक्रमण किया 
है तब तब मुसीबत के वक्त में दुर्गा, शक्ति, काली आदि देवियों की पूजा हुई है। 
तुलसीदास ने तो कृष्ण को भगवान मान कर भी सिर तब ही भुकाने की गर्त 
लगाई थी जब कृष्ण अपने हाथ में धनुप-बारय उठा लेंगे। तुलसीदास तो ऐसे 
भगवान्‌ को चाहते थे जो मुगल साम्राज्य के नीचे कूचली हुई जनता की रक्षा कर 
सके । कृष्ण तो उस समय लीलाधर भगवान थे सो तुलसीदास को कैसे पसन्द 
ग्राते ? 

अगर समाज में ज्यादा परिवत्त न झा गए हैं तो देवता भी अपना अधिकार 
खो देते हैं, या और अधिक पा जाते हैं । हम कह चुके हैं कि पहले विष्णु एक 
साधारण देवता था ओर उसे सूर्य देवता के रूप में भी समझा जाता था। उस 
समय इन्द्र ही देवताओं का राजा था | लेकिन जैसे-जैसे आर्य्य लोगों का अनार्य्य 
से सम्बन्ध बढ़ता गया, आपस में शादी ब्याह वढ़ते गए, तरह-तरह की विचार- 
धाराझ्रों के लोग एक दूसरे के पास आने लगे | आर्य्य तब तक यह मानते थे कि 
ब्रह्म जिसका दूसरा नाम ब्रह्मा है, उसके मुख से ब्राह्मगा, भुजाओों से क्षत्रिय, पेट 
से वेश्य और पाँवों से शूद्र निकले हैं । श्रब उनका यह विश्वास छोटा पड़ गया। 
उन्होंने देखा कि इन्द्र इत्यादि देवता केवल प्राकृतिक शक्तियाँ हैं। सूर्य, बादल 
यानी इन्द्र, अग्नि, वायु और जल यानी वरुण देवता तो प्रकृति के नियम चलाने 
बाली शक्तियाँ हैं। इन सबको भी चलाने वाली कोई ताकत है। वही शक्ति 
ब्रह्मा कहलाई । बहा ही सिरजनहार बना । लेकिन जब झनेक अनेक जातियों से 
मिलन बढ़ा, तो हर एक जाति या कवीले के देवता से भी सम्पर्क स्थापित हुग्ना । 
कोई लिंग देवता को मानता था, कोई नाग को, कोई गरुड़ को | जब मिलन 
होता है तब फूट को हटाने की ज़्यादा से ज़्यादा कोशिश की जाती है। नतीजा 
यह हुम्ना कि सबके देवता एक दूसरे के देवता बनते गए | इन सब देवताओ्रों के 
ऊपर इनका सिरजनहार माना गया, जो ब्रह्मा कहलाया । अब सारे देवता अपनी- 
अ्रपनी जगह बने रहे, लेकिन इन सबके ऊपर ब्रह्मा का दर्जा माना गया, क्योंकि 
वही सारी सुष्टि को पेदा करने वाला था। तब विचारकों में सवाल उठा कि जब 
हर देवता का एक रूप है तो ब्रह्मा का रूप क्या है ? चुनँचे ब्रह्म का भी, चार 
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मुख वाला रूप माना गया। लेकिन यह रूप ज़्यादा चला नहीं । ब्रह्मा की शक्ति 
पर ही ज्ञोर दिया गया । वह शक्ति ही मुख्य थी। उसे ऋषियों ने श्रब ब्रह्मा न 
कह कर ब्रह्म कहा | ब्रह्म का अर्थ है जानने के योग्य जो पूर्ण हो | क्योंकि वह 
ब्रह्म सब देवताओं से ऊपर था और सवबमें व्याप्त माना गया, वह सबसे परे माना 
गया । यह तो बुद्धि के विकास का चिन्ह था। पहले पत्थरों, पशुझ्ों, पक्षियों, 
पितरों और पूर्वजों आदि को ही देवता मानने वाली जातियों ने इतना विकास 
किया कि अब देवता तो छोटे हो गए, और वे जातियाँ सृष्टि के रहस्य को खोजने 
लगीं । उन्होंने कहा : ब्रह्म सबमें है, सबसे ऊपर है, सबसे परे है, उसे आदमी 
अपने ज्ञान से नहीं समझ सकता, क्योंकि आदमी का ज्ञान भी छोटा है। तब 
उस ब्रह्म को निराकर यानी बिना रूप का कहा गया। मुहम्मद साहब ने भी 
मूत्तियों के लिए होने वाले अन्ध-विश्वास को दूर करके अल्लाह का नाम बढ़ाया 
था | यही भारत में भी हुआ | लेकिन फर्क यह रहा कि अरब से मूत्ति-पूजा 
विल्कुल उठा दी गई, और भारत में उसे निचले दर्जे की उपासना मान कर 
पनपने दिया गया। 


ब्रह्द जब निराकर मान लिया गया तब जनता को उससे संतोष नहीं मिला। 
जनता तो एक ऐसा भगवान चाहती थी जो उसकी समभ में ञ्रा सके । भ्रार्य्यों के 
ज़ोर में कमी आ रही थी । उस वक्त ग्रनाय्य॑ जातियों के देवता उठने लगे। 
शीघ्र ही ब्रह्म यानी ब्रह्मा केवल विधाता रह गया। आर्य्यों का विष्णु देवता 
भ्रनाय्यों के देवताश्रों से मिल गया, और विष्णु ने सिर उठाया विष्णु को 
पालने वाला माना गया | साथ ही संहार करने वाले देवता शिव के उपासक भी 
बढ़ चले | श्रब आपस में झगड़े होने लगे | कुछ ही सदियों के बाद लोगों ने 
महसूस किया कि झगड़ा व्यर्थ का ही है। परमात्मा तो एक ही है। ब्रह्मा 
रचता है, विष्णु पालता है, और महादेव मारता है। तीनों उसी परमात्मा के रूप 
हैं । फिर लड़ाई कपों की जाये ? नतीजा यह हुआ कि तीनों की उपासना शुरू 
हुई। इनको मिलाने का काम तो संत तुलसीदास तक बराबर चलता रहा। 
तुलसीदास ने शिव श्ौर विष्णु के उपासकों का भगड़ा मिटाने के प्रयत्न में ही 
कहा पं 


बा दर हद न्म 
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सबसे बड़ी चीज जो जामने योग्य है, वह यह है, कि विष्णु और शिव की 
पूजा का बढ़ना जनता के विद्रोह की शक्ति का, श्रधिकार का बढ़ना है। ब्रह्म 
तो आर्य्यों के उच्च वर्णो का प्रधान देवता था, जो वैदिक देवताओं के ऊपर हावी 
हो गया था । लेकिन ब्रह्म से समाज की समस्याएं नहीं सुलभती थीं । समाज में 
यह जरूर मान लिया गया था कि भले ही ब्राह्मण मुख से और क्षत्रिय ब्रह्मा की 
भुजा से पेदा हुआ था, लेकिन परमात्मा के सामने सब बराबर थे। ब्रह्म के 
मानने वाले साथ-साथ हिसक यज्ञ भी करते थे । 


उस समय विष्णु की पूजा बढ़ चली | एक समय विष्णु मन्दिरों के उत्थान ने 
छुम्राछुत को बिल्कुल तोड़ दिया था | चाणक्य के समय में विष्णु के मन्दिर में 
ब्राहमग और चाएडल साथ साथ जाया करते थे, एक दूसरे को छूते थे। झ्रापस 
की ऊच नीच नहीं मानी जाती थी | उधर शिव के चेत्यों में सब जातियाँ जाती 
थीं। पजा का कोई ढकोसला भी न था। एक पत्ता चढ़ाया, एक लोठा पानी । 
हो गई भोलानाथ की पूजा। भोलानाथ दुनिया का दुख हरने को संसार में चलते 
हुए माने गए । इधर विष्णु के बारे में यह कहा गया कि वे बार-बार भक्तों का 
दुख हरण करने को अवतार लेते हैं | ऐसे ही देवताशों की जरूरत थी, लिहाजा 
उनकी पूजा चालू हुई और ब्रह्मा की पूजा बन्द होती चली गई क्योंकि अ्रहिसा के 
आन्दोलनों ते यज्ञ रोक दिए | सारे भारत की जातियाँ एक दूसरे से मिल रही 
थीं । आपस का अलगाव दूर हो रहा था । विष्णु और शिव की पूजा का वेद से 
कोई खास सम्बन्ध भी न था। ब्रह्मा की पजा वेद के मालिकों की चीज़ थी। वे 
ब्राह्मण और क्षत्रिय थे | विष्णु और शिव के लिए तो भक्ति की जरूरत थी। 
इन देवताओं की वाबत वेद में तो बहुत कम लिखा था, हाँ शभ्रब महाभारत और 
पुराण जैसी नयी किताबें बनती जा रही थीं, जिनमें इनकी चर्चा अधिक थी। 
इन किताबों को सुनने का श्रघिकार सब जातियों की था, शूद्रों, स्त्रियों को हो 
नहीं, विदेशी जातियों को भी था। इस प्रकार जनता के दबाब से दो पुराने 
मामूली देवता बढ़ते चलें गए भ्रौर यह तो खेर सच ही है कि जनता के दबाव के 
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पीछे समाज की नयी जरूरतों से पेदा हुए विचार थे, वे विचार थे जो आदमी 
मी बढ़ती हुई इ सानियत और प्रेम के प्रतिनिधि थे। इसीलिये यह देवता भी 
दयालु, रक्षक और स्नेह करने वाले कहलाये । 
सच तो यह है कि हिन्द्‌ धर्म इन बहुत सी जातियों के धर्मों की मिलावट 
है। विष्ण और शिव इस मिलावट के दो बड़े प्रतिनिधि हैं । 
इसलिये ब्रह्मा, विष्णु और शिव के रूपों को देखना आ्रावश्यक है । 


जात €्‌ आन 


ब्रह्मा के चार मुख हैं| पांचवाँ शिव ने काट दिया था क्‍योंकि ब्रह्मा ने 
झ्रपनी बेटी सरस्वती से शादी कर ली थी । इससे प्रगट होता है कि शिव के 
उपासकों को श्रार््यों के बहुत से शादी ब्याह के रीति-रिवाज पसन्द नहीं थे । 
ब्रह्मा चार मुखों से वेद बोलते हैं | इसके श्रतिरिक्त उनकी अपनी कोई विशेषता 
नहीं है। आगे के समय में ब्रह्मा को जब विष्णु का मातहत बनना पड़ा तब वे 
विष्णु की नाभि से निकले कमल पर बिठाये गए। महाभारत में ऐसी कथाएं 
भी आती हैं जिनमें कहा गया है कि शिव ने ब्रह्मा को बनाया, जो यह बताता 
है कि एक समय शिव के उपासकों ने भी शिव को सबसे बड़ा स्थान देने की 
चेष्ठा की थी । श्रब विष्णु और शिव का रूप देखना चाहिए । 

पहली बात यह है कि शिव और विष्णु अ्रकेले-अकेले नहीं हैं, उनके परिवार 
हैं । परिवार माने खाली स्त्री से नही है । शिव के साथ नन्‍्दी है । कात्तिकेय है, 
गणेश है, चूहा है, मोर है, नाग है, गंगा है, चन्द्रमा है। वे श्मशान में भी रहते 
हैं, केलाश पर भी। भेरव भी हैं, शिव भी | गोया शिव के रूपों का अन्त ही 
नहीं । उनकी स्त्री भ्रपने सबसे अच्छे रूप में पार्वती है। वही पार्वती दुर्गा हैं, 
चामुरडा है, भेरवी है, नारसिही है, ओर पिशाचनी है । और भी बहुत से 
उसके भयानक रूप हैं । इसके अलावा सारे भूत-प्रेत शिव के साथी हैं। पावंती 
के साथ शिव है । गोया कई देवीदेवता हैं और फिर खास बात यह है कि शिव 
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श्रौर पार्वती का जोड़ा ही अ्ननेक देवी-देवताओं का रूप धारण करता है। वे 
श्रष्टमूत्ति भी हैं, जिशुलधारी हैं, तरिनेत्र हें, और नटराज भी हैं । वे खाली लिग 
हैं । पार्वती केवल योनि है। 
साफ ही दीखता है कि सिह, नन्‍्दी, नाग, गंगा, चन्द्रमा, हाथी ( गणेश ) 
चूहा, मोर श्रादि कई टॉटेम हें | कई तो ऐसे हैं जो आपस में शत्रु हैं, जेसे हाथी 
और सिह, चूहा और नाग | मोर और नाग, सिंह और वृषभ यानी नन्‍्दी । फिर 
भी सब एक जगह इकट्ठट हैं। यह जाहिर करता है कि जब कई टॉटेम जातियाँ 
आपस में घुलमिल गई तब एक परिवार बन गया और सब देवी-देवताओं का 
आपसी बेर हट गया । सब जातियों की बुद्धि एक ही धरातल पर नहीं थी। 
कुछ लिंग योनि की पूजा करती थी, कुछ की पूजा नीचे दर्ज की थी, कुछ की 
बडी दार्शनिक थी । उन सबके मिलने से शिव पार्वती का परिवार बना | सारी 
जातियों के अलग-श्रलग विश्वास आकर आपस में घुलमिल गए। इसके अलावा 
कई जातियों में कई तरह के पुरुष देवता माने जाते थे, जेंसे भेरव,, श्रघोर, 
कपालि, और इसी प्रकार अनेकों थे | वृद्धि के बढ़ने से मनुष्य ने यही माना कि 
पुरुष रूप के यह बहुत से देवता एक हैं देवता के कई रूप हैं। इस प्रकार शिव 
के ही अनेकों रूप माने गए | यही पाव॑ती के साथ हुआ | कई जातियों में कई 
तरह की देवियों मानी जाती थीं, जेसे वाराही, चामुएडा, इ्मशानवासिनी 
इत्यादि । ज्ञान के विकास से मनुष्य ने इसका अनुभव किया कि सारी देवियाँ 
एक ही देवी के श्रनक रूप हैं । यों पार्वती के अनेकों रूप हुए। बाद में जब 
शिव पार्वती के इतने बड़े परिवार की सुष्टि हो गई तब लोगों ने यह माना कि 
असल मे स्््री और पुरुष दोनों एक ही के दो रूप हैं, यों शिव के अद्ध नारीश्वर 
रूप को माना गया । 
इसी तरह विष्णु के परिवार में नाग है, गरुड़ है, भू देवी है, श्री देवी है, 
झौर लक्ष्मी है । लक्ष्मी के साथ उल्लू है, हाथी है । विष्णु के भी गण हैं, जिन्हें 
विष्वक्सेन कहते हैं| भ्रनेक देवता विष्णु के ही रूप माने गए । मछली देवता, 
वाराह देवता, कूर्म देवता, हंस देवता, सिह देवता, आ्रादि की कथाएं आरा जुड़ीं 
झौर वे सब विष्णु के ही भ्रवतार माने गए । इस प्रकार शत्र, टॉटेम नागों और 
गरुड़ों को मिलाने वाले विष्णु बने | हम वता चुके हैं कि विष्णु का आदि रूप 
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हयग्रीव माना गया है। कहा जाता है कि विष्णु का असली निवास स्थान द्वेत 
द्वीप था जहाँ वर्फ थी श्लोर सदंव ही सूर्य का प्रकाश रहता था । वहाँ विष्णु के 
भक्त बेठे रहते थे, जिनके ६४ डाढ़े होती थीं और छाते का सा उनका माथा 
हुआ करता था | विष्णु का तेज इतना तीब्र था कि कोई उन्हें देख ही नहीं 
सकता था। उनको देखने के लिये बड़ी भक्ति, बड़े ज्ञान और बड़ी शक्ति की 
ज़रूरत थी । वे बड़ा भारी दणाड देते थे। उनसे बड़ा डर लगता था। बाद में 
हम जब उन्हें अ्रपने पशु रूपों-मत्स्य, वराह, नुसिह, आदि के बाद मनुष्य रूपों में 
देखते हैं, तब भी पहले वे परशुराम जेसे क्रोधी ही दिखाई देते हैं। कालांतर में 
हम विष्ण को कृष्ण रूप में गरीब ग्वालों के साथ खेजते देखते हैं। बाद में 
ब्रह्मा भी विष्ण के नाभिकमल से निकले दिखाई पड़ते हैं । 

मोटे तौर पर शिव और विष्ण के विशाल परिवार बन जाते हैं। हम कह 
सकते हैं कि महाभारत की लड़ाई के वाद जव थञ्रार्ण्य और अनार्य्य जातियाँ 
आपस में घुलमिल गई । तब सारे बिखरे हुए देवता धीरे-धीरे विष्ण, और शिव 
के परिवारों में बंट गए | वे सब इनके विचित्र और विभिन्न रूप बन कर रह 
गए । ब्रह्मा का प्रभाव कम हो गया । 

यह घटना कब हुई होगीं ? इसके बारे मे यही कहा जासकता है कि यह घटना 
महात्मा बुद्ध के पहले को हैं, यानी झ्राज से ढाई हज़ार वर्ष पहले की हैं । विष्ण 
और शिव के बारे में जो वर्गान महाभारत में आते हैं वे सत्र उसी युग के माने 
जाते हैं । यह झ्रापसी मेल-जोल उपनिषद्दों के बाद तेजी से शुरू हुआ था, क्योंकि 
उपनिषदों में ब्रह्म का वर्णन अधिक है| विध्ण और शिव की प्रधानता बाद के 
ग्रलथों में पाई जाती है, जो कि बुद्ध के समय तक नेयार हो चुके थे | इनके परि- 
बारों में नए-नए देवी-देवता ईसा की दसवीं सदी तक भी जुड़ते रहे । जैसे बुद्ध 
प्रौर ऋषभदेव जेन तीर्थद्धूर को विष्ण का अवतार माना गया और गणेश जो 
पहले अलग देवता था, वह शिव का पुत्र बन गया | 

इन देवताओं के बढ़ने की वजह यही थी कि इनके उत्थान ने सब मनुष्यों 
को परमात्मा की भक्ति का अधिकार दिया और जाति-पाँति के बन्धनों को 
ढीला किया । सब देवी-देवताञ्रों का आखिर में एक ही देवीदेवता के श्रनेक रूपों 
में मान लिया जाना, समाज में बढ़ती हुई सहिष्णुता, सहनशीलता और बुद्धि के 
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विकास का फल था| 

लेकिन भारत की विचित्रता यह है कि यहाँ किसी ने भी किसी के देंवी- 
देवता का नाश नहीं किया | सब अपनी-अ्रपनी जगह रहे, भले ही उनका पहला 
सम्मान और दर्जा घट गया था | समाज में इस दर्जे के घठने से कोई अपमान 
की भावना नहीं फेली, क्योंकि भले ही किसी देंबी-देवता का अपना दर्जा घट 
गया था, लेकिन वसे वह देंबी-देवता भ्रब किसी बहुत बड़े व्यापक देंवी-देवता 
का ही रूप बन गया था, इस तरह उसका तो दर्जा और ऊचा उठ गया। 
पहले भेरव कत्तों से घिरा देवता था, भ्रब॒ वह स्वयं शिव था और शिव तो 
महादेव था। 

यों हमारे समाज की पहली एकता स्थापित हुई। इस आपस के घुलमिल 
जाने को ही जातियों की अन्तभु क्ति कहा जाता है। 

हमारे देश में अनेक दार्शनिक विचारधाराएं हैं । उन्होंने उपासना के साथ 
टक्कर नहीं ली है। उन्होंने परमात्मा के बारे में बहस की है और शेव उस पर. 
मात्मा की जगह शिव को रख लेता है झोर वेष्णव वहाँ विष्णु को रख लेता है 

जब शेवों और वेष्णवों की टक्कर होने लगी तो दोनों को एक ही मान 
लिया गया । इस तरह इस देश में विविधता से हम लोग धीरे-धीरे एकता क॑ 
तरफ बढ़े हैं । 

क्या यह एक महत्त्वपूर्ण बात नहीं है कि भारतीय मध्यकाल के सारे जन 
ग्रान्दोलन वेष्णव और शेव सन्‍्तों द्वारा ही अ्रधिकतर चलाये गये और धर्म वे 
लिये ही सारे आ्रान्दोलन उठते हुए दिखाई देते हैं । लेकिन अ्रगर गौर से देख 
जाये तो साफ़ हो जाता है कि धर्म के नाम पर उठा हुआ हर एक श्रान्दोलन इन 
सन्‍्तों के हाथ में समाज सुधार का आन्दोलन बन जाया करता था। जो भ॑ 
संत जनता में जो सुधार करना चाहता था, वह अपने भगवान में वही गुर 
बताता था, जैसे गुरु गोरखनाथ ने वाममार्ग की कुरीतियों को हटाया तो शिव ४ 
योगी रूप पर जोर दिया, दक्षिण के आलवार सन्‍्तों ने जाति प्रथा हटाई तो कह 
कि भगवान्‌ प्रेम के भूखे हैं, चेतल्य ने हिन्दू सुस्लिम बन्धन हटाये तो कहा #ि 
भगवानु तो बराबरी चाहते हैं, नामदेव ने नीच जातियों को उठाया तो कहा * 
भगवान्‌ तो दुखियों को प्यार करते हैं । 


बनना 
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भारत की जनता इसी भाषा की परम्परा में पली है और तभी महात्मा 
गांधी ने जब अछुतोद्धार किया तो कहा कि भगवानु के सामने सब एक हैं, जो 
दुखी हैं वे ही हरिजन हैं | उन्होंने जो कहा, वह लोगों की समझ में आ्राया और 
धीरे-धीरे हम देख ही रहे हैं कि जाति-पाँति के बन्धन ढीले पड़ते जा रहे हैं । 

तो कहने का मतलब खास तौर पर यह है कि भारत में भगवान केवल 
दर्शन की वस्तु बन कर नहों रहे हैं, उनका जनता के सुख-दुख से सीधा सम्बन्ध 
रहा है। यही कारणा है कि हमारे देवता हमारे विकास के साथ विकसित होते 
रहे हैं | वे कभी भी विदेशों के देवताश्रों की तरह केवल डराने वाली चीज़ बन 
कर नहीं रहे हैं| श्रगर भारत के लोगों को कहीं कोई चीज़ अश्रच्छी लगी है तो 
उसे भी उन्होंने किसी न किसी रूप में अपने ही देवता के साथ जोड़ लिया है। 
सन्त रामानुजाचार्य बड़े भक्त सुधारक थे | उनके समय मे एक मुसलमान शाह- 
ज़ादी भगवान के दर्शन करने आ रही थी और रास्ते में ही मर गई । तब रामा- 
नुज ने कहा कि भक्त अगर नहीं पहुँचा तो अब भगवान को ही जाना पड़ेगा। 
सारे विरोध के बावजूद रामानुजाचार्य ने भगवान श्री रंगनाथ की मूर्ति को 
उठाकर मुसलमान शाहज्ादी के पास पहुँचा दिया । बाद में इसका नाटक भी 
खेला जाने लगा । उस नाटक को तुलुकनाश्वार कहते हैं जिसका श्रर्थ हे--तुर्क- 
माता । उसमें भगवान की पत्नी उन्हें उलाहना देती है कि तू तो उस पराई रत्री 
को देखने चला गया । 

यदि हम अपने देवताओं के विकास से समाज के विकास की मंज़िलें निकाल 
कर अलग रख लें तो हम कुछ भी नहीं समझ सकते । दोनों को साथ रखकर 
देखने पर तो सारा इतिहास आ्राँखों के सामने जीवित होता चला जाता है । इस 
विषय पर तो पोथे पर पोधथे रंगे जा सकते हैं | इसका क्‍या कहीं अन्त है। यह 
तो भारत की महान और अपार संस्कृति की कहानी है। किस जमाने में किस 
देवता को क्‍या पोशाक पहनाई जाती थी, यही खोज का बहुत बड़ा विषय है। 
हाक और कुषारा सूर्य्य देवता की मूर्ति को अपने मन्दिरों में ऊ ची टोपी, श्रैंगरखा 
श्रौर ऊँचे जूते पहनाते थे। यूनानियों से लेकर मुहम्मद गोरी जेसे विदेशी शासकों 
ने भारत में श्राकर लक्ष्मीदेवी की आकृति को अपने सिक्कों पर खुदवाया । गोरी 
ने भी खुदवाया, केसी-केसी नयी बातें प्रभी भ्रनजानी ही पड़ी हैं । 


कक बआत- कर 


न पड -- 


ना की नी न जी 2 ही जॉहीं २ क्‍ करी. | की पा अक 


बहुत से देवता जिनकी बाद में ज़रूरत नहीं रहीं, वे जनता में से खो गये 
जेसे वेदिक देवता--अर्यमा, भग, इत्यादि को बहुत कम लोग जानते हैं । बौढों 
के बहुत से देवी देवता जेसे उम्रतारा, वज्ञतारा इत्यादि में से कुछ भारत के बाहर 
शायद जीवित हैं, भारत में तो नहीं । जेनों के विद्याधर देवता भी जनता में ज्ञात 
नहीं हैं । बहुत से देवी-देवता दर्जा गिर जाने से पूजा के योग्य नहीं रहे । जिस 
इन्द्र की सारे वेदों में स्तुतियाँ हैं, और जिसके इतने यज्ञ होते थे, उसे आज कभी 
घोर अ्रकाल में भले ही याद किया जाये, वेसे तो कोई पूछता नहीं | वरुण जो 
एक समय आर्य्यों का बहुत बड़ा देवता था, उसकी कहीं पूजा नहीं होती । सच 
तो यों है कि भारत में वेदों को पूज्य माना ज़रूर जाता है, लेकिन सदियों से 
भारत में बंदिक देवताओं की पूजा नहीं होती | और तो और भगवान कृष्ण ने 
ही इन्द्र-यूजा रोककर गोवर्धन पूजा चलाई थो | भारत में तो सारे अनार्य्य देव- 
ताग्मों कीं पूजा होती है ओर अनाय्य॑ और आर्य्य इतने घुलमिल गये हैं कि कुछ 
पता नहीं चलता । आर्य्यों के वंशज ब्राह्मण ही तो इन सब देवताओं के पुजारी 
हैं । इस देश में अब कौन आर्य्य है, कौन अनार्य्य है? हम तो एक महान अन्‍्त- 
भुक्ति के परिणाम हैं, भारतीय हैं और मनुष्य हैं, भऔौर यही हमारे देवताश्नों का 
विकास भी हमें बताता है। 


ग्रनेक देवता फिर भी जीवित हैं । इसमें से कुछ तो इसलिये कि वे परम्परा 
में मिल गये हें जेसे, राम के साथ हनुमान श्रमर हो गये हैं भ्रौर कुछ इसलिये 
कि देश की जरूरतों ने उन्हें याद रखा है जेसे, इन्द्र देवता । इन्द्र तो बादलों का 
राजा है, पानी बरसाता है | हमारा देश तो खेतिहर है | यहाँ तो पानी चाहिये 
ही । इसलिये इन्द्र का दर्जा कितना भी क्‍यों न घट जाये, फिर भी बादलों का 
चौकीदार तो वह है ही । 


संक्षेप में, हमारे देश के देवी-देवताग्रों का जीवन बहुत ही विचित्र है, झौर 
उसमें जितना ही आदमी गहराई में उतरता है, उतनी ही उसे नयी-नग्री बातें 
दिखलाई देती हैं । विदेशियों ने बहुत बार आकर भारत की मूत्तियों को नष्ट 
किया है । मूत्तियाँ कुशल कलाकारों की यादगार थीं | उनको कोई नाश करे तो 
क्या वह अच्छा काम है ? छोटे-मोटे कगड़ों की बात अजग है, वेसे भारत ने ऐसा 
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सांस्कृतिक विनाश नहीं किया और तभी हमारे सामने देवी देवताओं के ऐसे 
विशाल परिवार जीवित हैं । 





'रमममकक है आदाराापराक 


यह एक बहुत बड़ा सत्य है कि हमारे देश मे मूत्तियों के बारे में अभन्ध- 
विश्वास है । भरतपुर ज़िले के वेर गाँव में मेंने ६ ठी सदी की एक मूर्ति को 
टूटा भेरों के नाम से पुजते देखा है। यहीं वारहवीं सदी की एक खंडित और 
धरती में अधगढ़ी विष्णु की मूर्ति को चामड़ मैया कहकर पूजा जाता हैं। प्रता- 
पेदबर चेत्य में गणोश की एक चौथी या ५ वीं सदी की एक घिसी-सी मूरत पड़ी 
है। सारे भारत मे न जाने किस नाम से कौन सी संस्क्ृतिक धरोहर इसी तरह 
पलती जा रही है । लोगों में एक श्रद्धा हे कि जेसे इन्सान की टाँकी और 
हथौड़े से गढ़ा पत्थर तो भगवान की तरह पूजा ही जाना चाहिये। 
ऊँचे स्‍तर पर हमारा भगवान इन मूृत्तियों मे बंधा नहीं है । हमारे देवी- 
देवता मूर्तियों में रहते हैं परन्तु उनमें ही उनका ग्रन्त नही माना जाता । उनको 
जनता के मन में माना जाता है । अन्ध-विश्वास भी पलता है और देखा जाये 
तो दार्शनिक बात भी साथ-साथ चलती है। 

रोम, यूनान, इराक, ईरान और बाहर के मुल्कों में देवी देवताओ्रों को मूरत 
के भीतर ही माना जाता था । इसलिये जब किसी बाहरी जाति ने आकर मूत्तियों 
को तोड़ दिया तो देवी देवता भी मर गये । वे देवी-देवता भी बंधे हुए थे, हमारे 
देबी-देवताओं की तरह उनमें नयी-नयी बातों को अपने में जोड़ लेंने को ताकत 
नहीं थी । दूसरे, हमारे देवी-देवता हमारी मूरतिकला, कविता, शिल्प, संगीत और 
| चित्रकला के भी आधार रहे हैं । उनका लोक-जीवन में कथाश्रों मे सुख दुख के 
. साथी के रूप में वर्रन है। एक-एक के विकास में अनेक-अनेक जीवन दर्शनों 
गऔर विचारों का मिलन है। न जाने कितनी जातियों की संस्कृतियों का मिलन 
है | और सबसे बड़ी बात यह है कि हमारे देवी-देवता मूरत में बंधे नही रद्द 
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हैं । बुद्ध भगवान के ही पहले भगवान को तो निराकार माना गया था, बाकी 
जनता का मन रमाने को मूत्तिपूुजा चालू मानी गई थी। इसीलिये बौद्धों और 
जेनों ने भी मृत्तिपूुजा को स्वीकार किया लेकिन बौद्धों का देवता जनता के जीवन 
का साथी नहीं बना, उसकी मूरत टूटते ही वह खो गया। जेनों और अन्‍्यों के 
साथ ऐसा नहीं हुआ । यहाँ मूरत्तिपूजा को पाठशाला की सबसे छोटी कक्षा माना 
गया है । मूर्ति तो मनुष्य बनाता है, माने से पत्थरभगवान है, न माने से 
भगवान भी पत्थर हें--यहो यहाँ की विचारधारा रही है। सारी दुनिया में 
परमात्मा है। उसमें मन रमाने के लिये तुम एक पत्थर का टुकड़ा धर लेते हो, 
तो वही भगवान हैं । कोई उसे फेंककर कहता है कि भगवान यह पत्थर नहीं, 
सारा संसार है, तो भारत की सहनशीलता इस पर हंसती है, क्योंकि वह पत्थर 
श्रौर संसार को एक ही मानती हे। संसार में मन रमता है तो रमा लो, नहीं 
रमता तो पत्थर में रमा लो | पत्थर को आदमी बनाकर तुम कहानियाँ गढ़कर 
अपने भीतर महानता का अनुभव करते हो, तो भी भारतीय दर्शन को कोई नुक- 
सान नहीं, क्योंकि सारे देवी-देवता अपने आप में पूरे नहीं हैं, वे तो एक ही 
महान परमात्मा के अनेक रूप हैं । यही कारण है कि जब किसी ने भी बहुत 
ग्कक्‍्लमन्द बनकर यहाँ की मूत्तियों को तोड़ा हें, तो भारतियों ने उसे केवल 
संस्क्ृति को बरबाद करने वाला माना है, उन्होंने यह कभी नहीं माना कि देवी- 
देवता मर गये । देवी-देवता को तो वह संसार में व्यापा हुआ्ला मानतो है, वह 
जानता है पत्थर की मूरत आदमी की बनाई है | हर तरह के आदमी होते हैं । 
कोई-कोई ही एकदम ऊ चे दर्जे में पह सकता है, वर्ना क्यादातर तो छोटे दर्ज से 
ही पढ़ाई शुरू करते हैं। श्रसल में भारतीय देवी-देक्ताओं के बचे रहने का कारण 
यही है । वे जब भी बदले हैं, तो अपने ही समाज की अन्दरूनी जरूरतों के 
कारण, न कि किसी बाहरी बोझे से भुकने के कारण । मध्यकाल में जब विदे- 
शियों ने यहाँ की संस्क्ृति को बहुत बरबाद किया तब भारतियों ने अपने देवता 
राम के धनुष की टड्क्टार सुननी शुरू की, और तभी उन्होंने सांस्कृतिक जीवन के 
प्रति प्रेम को जगाये रखने को, सारी मुसीबतों के बावजूद, कृष्ण की प्रम भरी 
बाँसुरी की तान को सुना | आर्य्यों से लेकर अंग्रेजों तक के भीषण हमलों को 
मकेलकर भी वे अपने खुले आसमान के नीचे धरे पत्थर के टुकड़े को महादेक कहते 
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रहे श्रौर इस तरह ही उनके देवी-देवता श्राज तक सदियों के कटाव श्रौर मार को 
भेल कर बने हुए हैं। मूर्तिपणा एक बुनियादी तालीम है, उससे भागे वह 
कुछ भी नहीं । 

इस तरह हमने देखा कि भारत में जीवन दर्शन, धर्म, समाज गश्रादि झापस 
में घुल-मिलकर जीवित रहे हैं | उन्हें एक दूसरे से श्रलग नहीं किया जा सकता, 
इसी को ध्यान में रखकर महात्मा गाँधी ने नेतिकता और धर्म की बुनियादों पर 
रोशनी डाली थी और इसी परम्परा में विनोबाभावे भी अपना रास्ता बनाने की 
कोशिश कर रहै हैं । 


'पलदयाल्कप्यक हु ैयालसा, 


सारी दुनिया में इस समय भारत के बाहर प्रायः दो दल हैं--एक वे जो 
नास्तिक हैं, दूसरे वे हैं जो किसी पेग़म्बर की शिक्षा मानने वाले श्रास्तिक हैं । 
बे किसी सम्प्रदाय विशेष को मानते हैं। वे अपने स्थिर और बंधे हुए विचार 
रखते हैं । भारत में मूर्ति-पूजा से लेकर ब्रह्मदगाद तक की बात है और यहाँ 
भूतिपूजा को साधना के क्षेत्र में अर आ इ ई' सीखने के मानिन्द माना जाता है। 
ज्यों-ज्यों भारतीय चिन्तन बढ़ता जाता है हम नास्तिक और श्रास्तिक के चक्‍कर 
को भी छोटा मानते हैं | सबसे बड़ी चीज यहाँ मनुष्य का कल्याणमाना गया 
है । मानवीय जीवन की सबसे अच्छी-अच्छी बातों को कोई भी अश्रपनाकर भ्रमल 
में लाकर दिखादे, उसी को यहाँ सबसे बड़ा माना जाता हैं। यहाँ श्राज भी 
जियो और जीने दो, माना जाता है| यहाँ उस सब संकोच-वृत्ति और तंगदिली 
को ब्रा माना जाता है, जो दिमाग़ को बन्द करने की कोशिश करती है। यहाँ 
अब भी सत्य को किसी सीमा में घिरा हुआ नहीं माना जाता | यहाँ भ्रब भी 
मौत के ऊपर ज़िन्दगी की शान को आदमी अपना ध्येय चुनता है। 

हमारा धर्म धीरे-धीरे श्रपने आप बदलता जा रहा है। वह धीरे बदलता है, 
या देर में, इसे तो नहीं कहा जा सकता, किन्तु हमारे पन हमारे चारों ओर की 
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परिस्थितियों के कारग्ग वदलते जा रहे हैं, और हम इस सारे भमेले में से बुनि- 
यादी अच्छाइयों को लेकर जी जान से फिर उबर श्राने की कोशिश कर रहे हैं । 
हमारी परम्परा की सहनजीलता को आगे बढ़ाते हुए महात्मा गाँधी ने हमारे 
देवताओं के परिवार में रहीम और अल्लाह को भी मिला लेना चाहा था। वह 
सुपना अभी पूरा नहीं हुआ, लेकिन उस अच्छे ग्रादमी के लह ने बहुत से अन्ध- 
विश्वास और घुणा को धोया है । हिन्दुस्तान का लोहू इसी तरह पापों को धोने के 
लिये बहता झ्राया है । वह इसी तरह बहता जायेगा क्योंकि हमारी बुनियाद में 
एक ही बात है कि जियो और जीने दो । 

हमारी मानवता को शिक्षा में देवी-देवता-मन्दिर बुनियादी तालीम का कोर्स 
हैं । समय आ रहा है कि ऊंचे दर्जे की पढ़ाई के अ्रधिकारी अ्रधिक से अधिक 
लोग हो सकेंगे, उससे जनता का अन्धविश्वास टूट जाएगा, और यह मन्दिर, 
जिनमें बेठे हमारे विश्वास ने हमें सदियों के तूफानों में बचाया है, हमारी कला 
के केन्द्र बन जायें, और हमारी सदियों की यात्रा में हमारी मानवता के श्रेष्ठ 
गुणों के प्रतीक वनकर यह देवी-देवता भी हमें अपने अ्रतीत की याद दिलाते रहेंगे। 
इनके नाम पर होने-वाला शोषण जब इनसे दूर कर दिया जायेगा, जब इनमें 
भेंट बनकर चढ़ने वाला लाखों करोड़ों रुपया, फिर जनता की शिक्षा बढ़ाने को 
नये-नये विद्या-केन्द्र खोलने की मदद करेगा, जेसे श्रमृतसर के स्वर्ण मन्दिर में 
खर्चे से बचने वाली अपार आय से वे लोग स्कूल, कॉलेज चलाते हैं, रुपये को 
बन्द रखकर उसको नष्ट नहीं करते तब यह स्थान एक बार फिर हमारे इतिहास 
श्र कला को वही सहायता देंगे, हमारी सभ्यता और संस्कृति को फिर सुन्दर 
बनायेंगे, हमारी सहिष्णुता को फिर जगाये गे, जेसे अ्पने-अ्रपने युग के बन्धनों 
में यह किसी न किसी रूप में श्रब तक करते रहे हैं, जिस दिन हमारे तीथर्थों से 
भारतीय जनता वेज्ञानिक लाभ उठायेगी, उसी दिन हमारे तीर्थ-देवता भी प्रसन्न 
होंगे, क्योंकि तभी तो हम उनकी असली शक्ति और करुणा को देख सके गे । 


ह्रासयुगीन साहित्य : महाभारत 


#न्‍न्‍न्‍म«»० २ हजननन्‍>«» 


नारायण नमस्कृत्य नर चेव नरोत्तमम्‌ । 
देवीं सरस्वतीं यैव ततो जयमुदीरयेत्‌ ॥ 


वाल्मीकि रामायरा से भी पुराने ग्रन्थ महाभारत का यह पहला श्लोक है। 
प्राय: लोग वर्तमान वाल्मीकि रामायण को महाभारत से पुराना समभते हैं, 
जिनमें विदेशी विद्वानों में विएटरनित्स का भी उल्लेख किया जा सकता है, कितु 
हमें निम्नलिखित बातों पर ध्यान देना झ्रावश्यक है : 

(१ ) महाभारत कविता के रूप में लिखा जाकर भी काव्य नहीं, इतिहास 
माना गया है, रामायरा को ही झ्रादिकाव्य कहा गया है। रामायण से पहले वेद 
श्रादि की कविता मौजूद थी, किन्तु उसे भी काव्य नहीं कहा गया है। इसका 
भ्र्थ यह है कि काव्य उसे माना गया है जिसमें कुछ विशेषताएं हों, हर पद्मात्मक 
रचना को काव्य नहीं कहा गया। इस दृष्टि से वीर नायक राम की कथा को 
काव्य कहा गया है, क्‍योंकि वह रस-प्रधान है । महाभारत की कविता बहुत ग्रच्छी 
होते हुए भी उसमें इधर-उधर की वहुत-सी नीरस बाते भी हैं, जो उसे शुद्ध 
काव्य की कोटि में नहीं आने देतीं | नर काव्य की प्रधानता से ही आदि काव्य 
की संज्ञा प्राचीन काल के विद्वानों ने रामायण्ण को ही दी । 

(२ ) इस पर काफी विचार किया जा चुका है और प्राय: सभी मानते 
हैँ कि वाल्मीकि रामायण का वर्तमान स्वरूप ईसा पूर्व दूसरी सदी में सम्पादित 
करके तैयार किया गया था । उस समय ब्राह्मगा जातीय शु ग सम्राटों का शासन 
था। उस समय के समाज में जो शब्रादर्थ माने जाते थे, वे ही रामायरा में प्रभुत्व 
को प्राप्त कर गये हैं । कुछ विद्वानों का मत है कि रामायरा त्र ता युग की रचना 
है जबकि मनुष्यों के जीवन का रूप द्वापर की अपेक्षा कहों श्रेष्ठ था। परन्तु यह 
तथ्यहीन बात है। रामायण के जीवन का नेतिक स्तर जितना ऊचा है, उससे 
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ऊचा यदि और भी पुराने यानी सत्ययुग के वेद, उपनिषद्‌ और ब्राह्मण ग्रन्थों में 
होता तो यह बात मानी जाती। नैतिकता के स्तर से हमें वेद, ब्राह्मण भ्रन्थ, 
उपनिषद्‌, महाभारत और रामायण में, हर पहले ग्रन्थ की तुलना में हर बाद के 
प्रन्थ में सुसंस्क्ृत मनुष्य मिलता है। 

( ३ ) महाभारत कब लिखा गया ? हम उस के बारे में यही कह सकते हैं 
कि जिस समय उपनिषदों की रचना हो रही थी, उस समय लौकिक संस्कृत यानी 
महाभारत की भाषा जनभाषा थी । यह समय ईसा से सात या आठ सो 
साल तो कम से कम पुराना होना चाहिए। यह महाभारत जनता में गाकर 
सुनाया जाता था और इसलिए इसे समभा भी जाता ही होगा। शु गकाल में 
सम्पादित होकर इतना बड़ा कलेवर धारण करने वाली रामायण की मूल कथा 
भी गाकर सुनायी जाती थी और महाभारत भी । किसी समय महाभारत छोटी- 
सी रचना थी । बाद में जब उपनिषद्काल में ब्रद्मय यानी भगवान्‌ को एक माना गया 
और भारत में आर्य, नाग, असुर, राक्षस, दानव इत्यादि जातियाँ आपस में घुलने 
मिलने लगीं, तब हर जाति के पेशों के लोग समाज में पेशों के हिसाब से बंटने 
लगे । पुरोहित, योद्धा, व्यापारी और कमकर तथा नीच काम करने वाले दास--- 
यही प्राय: हर जाति में वर्गों के भेद थे। आर्य, नाग, ग्रसुर, राक्षस, दानव 
इत्यादि हर जाति के पुरोहित आपस में घुल-मिल गये और वे ब्राह्मण कहलाने 
लगे । ऐसे ही हर जाति के योद्धा क्षत्रिय वर्ण, हर जाति के व्यापारी वेश्य वर्ण, 
और हर जाति के कमकर श्षृद्र वर्ण तथा हर जाति के नीच काम करने वाले 
दास अन्त्यज कहलाने लगे | समाज का नया ढाँचा तैयार हो गया। महाभारत 
इसी लम्बे दोर की रचना हैं। आर्पों के अलावा जब हर जाति आपस में घुली- 
मिली तो उसके अपने देवता, विश्वास भी घुले-मिले, तरह-तरह के देवी-देवताश्रों 
की कथाएं मिल गई और महाभारत बढ़ने लगा | हमें महाभारत के प्रणयन में 


इतने प्रभाव मिलते हैं । 
(अ) मूलरूप में महाभारत एक युद्धकाव्य था जिसमें धर्म के प्रश्न पर बड़ा 


चिन्तन था और उसके मुख्य नायक का नाम युधिष्ठिर था। वही दढ्वे पायन व्यास- 
कृत जय काव्य था । परवर्त्ती वेदिक संस्कृत भाषा में छान्‍्दोग्योपनिषद्‌ नामक 
ग्रन्थ मिलता है। उसमें देवकी-पुत्र कृष्ण को प्राचीन काल का आदमी कहा गया 
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है। प्रर्थात्‌ कृष्ण जब हुये थे तब वैदिक भाषा चलती थी। उस समय यदि 
द पायन व्यास ने 'जय' काव्य लिखा भी होगा तो वह परवर्त्ती वेदिक काव्य की 
भाषा में लिखा होगा, क्योंकि इसके बाद की भाषा तो वे लिख ही नहीं सकते थे। 
जय काव्य गाया जाता रहा होगा और गायकों के मुह में युग भाषा बदलती रहने 
के साथ वह भी बदलता चला गया होगा, जेसे गोरखनाथ की अपभ्र श॒ भाषा की 
कविता कालान्तरमें उनके शिष्योंके मुखों में दृहरायी जाकर श्रब सधुक्कडी भाषा में 
मिलती है, जो काफी परवर्ती भाषा है। इसलिए महाभारत का कोई रूप 
व्यास का रचा नहीं है, जिसका सबसे पुराना हिस्सा भी द्व पायन व्यास की पुरानी 
कविता का, गाये जाते रहने के कारणा, रूप बदला है । जो भी हो, इसका प्राचीन- 
तम भाग वही है जिसमें हमें कौरव-पाणडवों के बारे में निष्पक्ष कवि-दृष्टिकोण 
मिलता है | यह चारण कविता थी 

आ) ईसा के लगभग ६ या ५ सौ वर्ष पहले या कुछ पहले भी हो सकता 
है, इसमें वेष्णवों ने श्रपनीि कलम का असर दिखाया । उन्होंने भागवत सम्प्रदाय 
पाँचरात्र को जोर देकर स्थापित किया और कृष्ण को भगवान बनाया | इन लोगों 
ने काफी चमत्कार भी मूल ग्रन्थ में जोड़ दिये । 

(इ) समसामायिक या कुछ बाद में इस ग्रन्थ में शेव सम्प्रदायों ने भ्रपनी 
कलम चलायी और इसमें शिव को जोड़ दिया । 

(ई) इसके बाद तो इसमें बहुत लोग घुसे । देवी के उपासकों ने अपना 
हिस्सा जोड़ा । ग्रन्त में गणेश को भी जोड दिया गया । 

(४) इस प्रकार हम कह सकते हैं कि यह ग्रन्थराज कई शताब्दियों में कई 
लोगों द्वारा लिखा गया। व्यास एक गही होती थी और उस पर बंठकर कथा 
सुनाने वाला व्यास कहलाता था, अ्रत: हर लेखक व्यास ही था। महाभारत में 
कथा तो समाप्त होती है जब पाण्डव लोग परीक्षित को राज्य देकर चले जाते 
हैं । परन्तु इसे पीछे डालकर ज्यादा महत्व से प्रारम्भ किया गया है जनमेजय का 
नागों से युद्ध । इसमें जब नाग जाति का आर्यो से समभौता ही जाता हैं तब पुरानी 
कहानियाँ उघड़ने लगती हैं और कथा प्रवाह प्रारम्भ होता है। इस प्रकार 
महाभारत केवल आर्य परम्परा का वर्णन नहीं है, उसमें, नाग असुर, यक्ष, 
गन्धवं, किन्नर, राक्षस, दानव आदि विभिन्न आर्येतर यानी जो आप्रार्य नहीं थीं, 
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ऐसी जातियों की भी परम्पराए ग्रन्तय क्त, बानी घल-मिल गयी है । 

(५) महाभारत स्वयं कहता है कि : कुलपति शौनक के यज्ञ में पुराण 
सुनानेदाले रोमहर्षग्ण के बेटे उम्रश्नवा ने इस ग्रन्थ को सुनाया था। तब इसमें एक 
रूप संक्षिसत था, एक विस्तार वाला था। कुछ लोग इसका आरम्भ आस्तीक- 
पर्व (यानी नाग-पआ्रार्य युद्ध) से मानते थे, कुछ लोग उपरिचर राजा की कथा से । 
बाद में गणेश ने इसे लिखा यानी गयगोश को महाभारत में जोड़ दिया गया । इस 
प्रकार इसमें १८ पर्व बन गये । 

हम यहाँ यह देखने का प्रयत्न करते हैं कि महाभारत में मुख्य भाग कौनसा 
रहा होगा और बाद में कौन-सा भाग कब और केसे जुड़ गया | 

श्रादिपर्वः पहला पर्व है। इसमें अनेक पर्व हैं । 

पौष्यपवं: यह बाद में जुड़ा है क्योंकि इसमें जनमेजय की कथा है । 

पौलोमः यह बाद में जुडा है, क्योंकि इसमें जनमेजय के ग॒रणों से युद्ध का 
कारण दिया गया है। 

श्रास्तीक : यह बाद में जुड़ा है, क्योंकि इसमें भी नागों भ्ौर श्रार्यों का संघर्ष 
वर्णित है । 

अ्ंशावतरण : यह स्पष्ट ही परवर्त्ती है क्योंकि इसमें महाभारत के प्रत्येक 
पात्र को किसी का अंशावतरण बनाया गया है। उपरिचर कथा का भाग भी पर- 
वर्त्ती प्रतीत होता है, क्योंकि वह स्वयं महाभारत के लेखक के जन्म का भी वर्शान. 
करती है | कच-देवयानीकी कथा, ययाति, शकुन्तला दृष्यन्त आदि की कथाएं भी 
बाद में जुड़ी हैं क्योंकि उनका मूल कथा से सीधा सम्बन्ध नहीं है । 

सम्भवपर्व, जतुगृह, हिडिम्बवध, वकवध, चेत्ररथ, द्रोपदी स्वयम्बर, वेवाहिक, 
विदुरागमन, राज्यलाभ, अ्रजु नवनगमन, सुभद्राहरण, यौतुकाहरण , खाराडवदाह, 
और मयदर्शन पुराने अभ्रंश इनमें भी जो कृष्णा का अलौकिक रूप है, वह 
परवर्त्ती है। अणीमारणडव्य, सुन्द-अपसुन्द, इत्यादि अनेक कथाएँ परवर्त्ती हैं । 

सभापवं-दूसरा पर्व है। इसमें प्राय: मूल कथा है। पाएडव-सभा बनना, 
दरबार, राजसूयज्ञ, जरासन्ध-वध, पाणडव-दिग्विजय, दुर्योधन की ईर्ष्या, कपट 
जुआ, जुए की जीत, वनगमन इत्यादि पुराना है। 
बनपर्व--तीसरा पर्व है इसमें 
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वनगमन, विदुर का निकाला जाना, पाण्डवों से विदुर का मिलन, कर्णसहित 
कौरवों का आक्रमण, किर्मीरवव, यादव-पाँचाल मिलन, द्रौपदी-रुदन, हे तवनवास, 
काम्यकवन-गमन, अश्रजु न का तप करने जाना, ( बस यहीं तक ) पारणडव-यादव 
मिलन, पार॒डवों की गन्धमादन-यात्रा, भीम का यक्षों से युद्ध (बस युद्धमात्र) श्रजु न 
से मिलना, निवात कवच, पौलोम, कालकेयों से युद्ध (युद्धमात्र) द्रौपदी-सत्यभामा 
सम्वाद,  तवनगमन, गन्धर्व-दुर्योधन युद्ध, अजुन का छुड़ा देना, जयद्रथ का 
द्रौपदीहरणा, प्रसंग मूल ग्रन्थ में रहे होंगे जो बढ़ा-चढ़ाकर परवर्ती काल में प्रस्तुत 
किए गये हैं । 
चोथा है--बविराटपर्व । इसमें 

पाण्डवों की विराट के यहाँ नौकरी, कीचक-वध, दुर्योधन की चाल, त्रिगत्तों 
का गौहरग्ग आदि प्राय: सभी घटनाग्रें पुरानी ही लगती हैं । 
उद्योगपव पाचवाँ है। इसमें 

श्रीकृष्ण से मदद माँगने श्रजुन और दुर्योधन का जाना इत्यादि, मद्रराज 
शल्प को फोड़ लेना, संजय का दूत बनना, सन्धिवार्ता, कर्ण को फोड़ने की कृष्ण 
की चेष्टा, प्राने अंश हैं । 

छठा भोष्मपर्व है| इसमें 

दस दिन का घोर युद्ध, कृष्ण-भीष्म युद्ध, भीष्म की मृत्यु पुराने प्रसद्भ हैं। 

सातवाँ द्रोणप्व है। इसमें 

द्रोण, भगदत्त; अ्रभिमन्यु, जयद्रथ, सानन्‍्यकि, इत्यादि के प्रसद्ग पुराने हैं। 
आ्राठवाँ करणोपव हे। इसमें 

शल्य का कर्ण का सारथि बनना, पारबड्यवध, दुःणासन-वध पुराने भाग हैं । 
नौवाँ शल्यपर्व है। इसमें 

शल्ययुद्ध, शकुनि वध, दुर्योधन का छिपना, भीम का गदायुद्ध, बलराम का 
श्रागमन दु्योधनका पतन पुराने अ्रश हैं। 

सौप्तिकपवें दसवाँ है । इसमें 

कृपाचार्य, श्रश्वत्थामा की कथा, बदला लेना, भ्जु त का बदला लेता, पुराने 
श्रंश हैं। 

नाटक और देवतावर्णान आदि क्ष पक है । 
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धौन्‍्य का सूर्योपासना का उपदेश, सूर्य का प्रसाद, व्यास का दुर्योधन को 
रोकना, सुरभी की कथा, मैत्रेय कथा, सौमवध, व्यास का युधिष्ठिर को 'प्रति- 
स्मृति” विद्या देना; भ्रजु न का शिव से युद्ध, इन्द्रलोक जाना, नल-दमयन्ती कथा, 
तीर्थ वर्णन मयासुर, अ्रगस्त्य, वातापि, श्रृ ष्यश्वद्भ, परशुराम, सहख्रवाहु, श्रजु न, 
सुकन्या, मांधाता, जन्तु राजकुमार, सोमक, उद्ीनर, अ्रष्ठावक्र, यवक्रीत, रेम्य, 
भीम का नहुष मिलन, मार्करडेय, पथु, गरुड़-सरस्वती, मत्स्य, इन्द्रद्य मन, धु धुमार, 
पतिब्रता, अंगिरा, ब्रीहिद्रोग, दुर्वासा, राम-सीता, सावित्री, कर्ण और इन्द्र का 
कुरडल पाना, कर् का शक्ति पाना, आरणेय, धर्म और युधिष्ठिर, झ्रादि प्रसंग 
परवर्त्ती हैं| चमत्कार, पुरानी कथाएं अन्‍्तयु क्त की गयी हैं । 

परन्तु कथा प्रसद्भ के भीतर अवश्य ही बहुत-सी तूल बाद की दी हुई है । 

इन्द्र विजय कथा, दम्मोदभव कथा, गालव-वृत्तान्त, विदुला प्रसद्भ, 
श्रीकृष्ण का योगबल दिखाना, अ्रम्बा का उपाख्यान परबर्त्ती है। 

जम्बू खण्ड वर्णन, गीता का उपदेश, शिखएडी और भीष्म की शरशैया 
इत्यादि क्ष पक हैं । 

किन्तु युद्ध वर्णनों में क्ष पक झा पड़े हैं । 

त्रिपुर-संहार बाद में जुड़ा है और ग्रतिरंजना भी क्षे पक है। 

कमार उपाख्यान, तथा तीर्थवर्णन परवर्त्ती हैं । 

अ्रश्वत्थामा का महादेव की आराधना करना, ब्रह्माण प्रसद्भ, व्यास का 
झागमन परवर्त्ती हैं। 
स्त्रीपव ग्यारहवाँ है । इसमें 

शोक, कर्णा-क न्‍्ती रहस्य का प्रगट होना प्राने अंश हैं। 
शान्तिपव बारहवाँ है। इसमें 

युधिष्ठिर का वेराग्य पुराना है। 
तेरहवाँ श्रनशासनपव है । इसमें 

प्राय: सभी परवर्त्ती है। भीष्म का स्वर्गारोहण, दान, फल, ब्राह्मण-गौरव 
इत्यादि अनेक विषय हैं । 
चौदहवां भ्रदबमेंधपव है। इसमें 
अ्रश्वमेध के घोड़े का चलना, बब्र वाहन और चित्रांगदा प्रसंग, दिग्विजय 
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इत्यादि पुराने हैं परन्तु बहुत ही अ्रतिरजित हैं। 
पन्‍्द्रहवाँ आश्रमवासिकपव है। इसमें 

धृतराष्ट्र का वनगमन, मृत्यु इत्यादि पुराने अंश हैं । 
सोलहवाँ मौसलपव है । इसमें 

ब्रह्मशाप प्राना है । 

गृहयुद्ध पुराना है। 

ग्रभीर आक्रमण प्राना हो है। 
सत्रहवाँ महाप्रस्थानिकषव है । इसमे 

प्रायः सब ही परवर्त्ती है। 
अ्रठारहवाँ स्वर्गारोहरणपव है । इसमें 

प्रायः सब ही परवर्त्ती हैं। 

भीष्म-प्रतिज्ञा का तोड़ना, कुन्ती का शाप क्षेपक है । 

शेष सभी परवर्ती हैं । 

संवत्त मरुत की कथा, युधिष्ठिर को त्वपाना मिलना, वालक को भ्रीक्ृष्ण 
द्वारा पिलाया जाना, इत्यादि सब परवर्त्ती अंश हैं । 

प्रदुभुत लीला और नारद दर्शन परवर्त्ती हैं । 

ब्रह्मशाप का रूप परवत्तीं है । 

गाणडीव-शक्ति का क्षय क्ष पक है। 

सनन्‍्यास की सलाह भी परवत्ती है। 

संक्षेप में यही कथा का रूप है; किन्तु कालान्तर में बहुत कुछ इसमें मिल- 
जुल गया है और भ्रब सब ही महाभारत कहलाता हैँ। यदि हम व्यास के लिखे 
मात्र को हू ढकर निकालने की चेष्टा करें तो सफलता नहीं मिल सकती | हमारे 
सामने यही सम्भव है कि मूल महाभारत की वत्त मान काल में प्राप्त कथा को 
देखा जाये और यही समभा जाये कि यही ग्रब' व्यास की लिखी रचना है । 

महाभारत एक समुद्र की तरह है। इसमें धर्म, धर्मशासत्र, भूगोल, इतिहास, 
पुराण इत्यादि सभी का समावेश है। इसकी मूल कथा तो महान्‌ है ही, इसके 
अतिरिक्त इसमें अनेक महाकाव्य हैं, जेसे नल-दमयन्ती प्रसंग, दुष्यन्त-शकुन्तला 
प्रसंग इत्यादि | काव्य की दृष्टि से यह भी कम नहीं हैं । इनकी भी कविता बहुत 
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ही मर्मस्पर्श करने वाली है | जीवन की श्रनुभूतियों की गहराइयाँ इनमें बहुत 
मुखर हुई हैं। इसलिए उन्होंने ग्रव॒ तक इतना प्रभाव डाला है और आगे भी 
डालती जायेंगी । 

महाभारत के लेखक का नाम कृष्ण द्वे पायन व्यास बताया जाता है। कृष्ण 
तो वे इसलिये थे कि काले थे। काले सम्भवतः वह इसलिये थे कि उनकी माँ 
निषाद जाति की मत्स्यगन्धा नामक र्री थी। उनके पिता अर्य पराशर थे, वे एक 
ऋषि थे । वाद में वह स्त्री राजा शान्तनु को व्याही थी श्र पटरानी बन गयी 
थी, इसलिये व्यास का भी कुरुकुल में गहरा सम्बन्ध हो गया था। उन्हीं के वीर्य 
से आगे चलकर उनके भाइयों की स्त्रियों में उनकी ही सन्‍्तान चली थी। धृत- 
राष्ट्र, पाणडु और विदुर उन्हीं के पुत्र थे। 

महाभारत में लिखा है कि--पूर्व समय में धर्मात्मा व्यास ने माता की आझ्राज्ञा 
ग्रौर बुद्धिमान भीष्म पितामह के कहने से विचित्रवीर्य की स्त्रियों में अ्रग्नि के समान 
तीन तेजस्वी पुत्र उत्पन्न किये | धुतराष्ट्, पाणडु और बिदुर, ये नाम रखकर 
व्यास फिर तप करने को आश्रम चले गये । प्रकृति के नियम के अनुसार तीनों पुत्र 
जब वृद्ध होकर कराल काल के गाल में चले गये तब महषि वेदव्यास ने यह महा- 
भारत ग्रन्थ भारतवर्ष में प्रकाशित किया । उसके बाद राजा जनमेजय ने सर्पयज्ञ 
की दीक्षा ली। उसमें तपोवन में रहने वाले अनेक ऋषि राजा की राजधानी में 
ग्राये । वहाँ राजा जनमेजय और सहस्तरों ब्राह्मग्गों ने उनसे महाभारत सुनने की 
इच्छा प्रकट की । उन्होंने पास बेठे शिष्य वेशम्पायन से भारत वर्णन करने को 
कहा | यज्ञ समाप्त होने पर वेशम्पायन नित्य उन मुनियों को महाभारत सुनाने 
लगे | पहले वेदव्यास ने कथाभाग छोड़कर २४००० इलोकों में महाभारत 
बनाया था | कथाभाग सहित यह ग्रन्थ १००००० इलोकों में है । सब व्यास ने 
१५० इलोकों में अनुक्रमरिगकअ्रध्याय लिखकर संक्षेप में तब पर्वों का वर्णन कर 
दिया । उन्होंने इसे शुकदेव--अपने पुत्र को पढ़ाया । तदनन्तर अन्य शिष्यों को | 
तब व्यास ने ६० लाख इलोकों की एक और भारत संहिता बनायी । उसके ३ लाख 
इलोक स्वर्ग में, १५ लाख इलोक पितृलोक में और १४ लाख इलोक गन्धर्व लोक 
में हैं । मनुष्य लोकमें केवल १ लाख इलोक हैं । देवलोक में नारद, पितुलोक में 
असित देबल और गन्धर्व लोक में इसका प्रचार शुकदेव ने किया है। १ लाख 
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इलोकों की यह भारत संहिता जनमेजय के सर्पयज्ञ में वेशम्पायन ने सुनायी । 

यह है कथा का पुराना उल्लेख । स्पष्ट ही यह बहुत बाद का वर्रान है । कृष्ण 
हे पायन का नाम व्यास क्यों पड़ा ? कहते हैं पहले बहुत-सी ऋचाए, यजुस्‌ 
इत्यादि थे, अर्थात्‌ बहुत-सा पुराना साहित्य था जो वेद कहजाता था। उन 
रचनाग्रों को अलग-ग्रलग ऋषियों के घर में सुरक्षित रखा जाता था । कृष्ण हू पा- 
यन ने उन सबको इकट्ठा किया और उनको ही चार भाग में सम्पादित किया | 
जो ऋचाए यानी कविताए-स्तुतियाँ आदि थीं, उन्हें ऋग्वेद कहा, उसी के गाये 
जाने लायक और कुछ अन्य गीत भी सम्पादित करके सामवेद कहा, जो गद्य 
प्रधान रचनाएं थीं उन्हें यजुर्वेद कहा । बाकी रचनाए' 'छन्‍्द” कहकर छोड़ दीं, 
जो बहुत बाद में अ्रथवंवेद कहलाने लगीं। चूंकि उन्होने बॉटा था, इसलिये 
बेद का विभाजन करने के कारण उनका नाम वेदव्यास पडा । 

बेंसे देखा जाये तो स्पष्ट लगता है कि वेदिक युग का अ्रन्त हो रहा था, उस 
समय व्यास ने यह आवश्यक कार्य कर डाला । 

उम्रश्नवा ने जो संक्षित महाभारत सुनाया है यह यों प्रारम्भ होता है : क्रोध- 
रूपी दुर्योधन एक बडा भारी वृक्ष है, उसका तना कर्ण है, शकुनि डालियाँ हैं । 
दुःशासन उसका फूल-फल है, बद्धिहीन धृतराष्ट्र उसकी जड है । वेसे ही धर्म का 
रूप युधिष्ठिर एक बडा भारी वृक्ष है, श्रजुन तना है, डालियाँ भीमसेन है, 
नकुल सहदेव फल-फूल हें । श्रीकृष्ण वेद और वेदज्ञ ब्राह्मण उसकी जड हैं । 

पूर्व समय में एक महावली महापराक्रमी राजा पाणडु थे। उन्होंने कई देश 
जीते थे । उन्हें शिकार का शौक पड गया । इससे वे अनुचरों के साथ मुनियों के 
बीच रहने लगे | (मुनियोंके बीच वेसे शिकारी का क्या काम ?) एक दिन वन में 
मृग का जोडा मेथुन कर रहा था। राजा ने बाणसे मृग को मार डाला । मृग ने शाप 
दिया : तुमने मुझे सम्भोग के समय मारा है, सो ऐसे ही स्त्री-सहवास में तुम भी 
मरोगे | अलग में मृग-मुगी ऋषि और ऋषि-पत्नी थे। राजा वे. उस समय कोई 
सन्‍्तान न थी । मुनि को दुर्वासा ने एक मन्त्र बताया था । कुन्ती ने वंश-नाश होते 
' देखकर धर्म, वायु, और इन्द्र से युधिष्ठिर, भीम और अजु न को जन्म दिया और 
अ्रश्विनिकुमारों से पांडु की दूसरी स्त्री माद्री ने नकुल-सहदेव को | पाँचों पुत्र मुनियों 
में ही रहे । एक दिन माद्री से सहवास करते समय पाराडु शापवश मर गये। तब 





+ पका यमन, 


ऋषि लोग जटाधारी ब्रह्मचारी पारडवों को लेकर धुतराष्ट्र के पुत्रों के पास गये। 
और उन्हें पारडुपुत्र बताकर, चले गये । किसी ने अविश्वास किया । किसी ने 
विश्वास । तब आकाशवाणी ने कहा: नहीं, डरो मत ! यह पारणडु के ही पत्र हैं । 
कथा का प्रारम्भ इस प्रकार हुआ है। झ्ागे की घटनाएं मूल कथा को लेकर 
चलती हैं । 
इसका तात्पर्य यही है कि मूलकथा इसी प्रकार पान्डु से ही प्रारम्भ हुई 
होगी जिसमें स्वयम्‌ व्यास पात्र नही थे । बाद में व्यास भी पात्र बन गये। 





इस प्रकार हमने महाभारत के लेखक, प्रणयन, सम्पादन काल, मूलकथा, 
मर विषय्रवस्तु को संक्षप में देखा | हमने इसके विस्तार की भी छाया सामने 
प्रस्तुत की है। अब मेरे सामने यह समस्या आई कि क्‍या रखा जाये जो महा- 
भारत कहा जाये ? 

( १ ) महाभारत की कथा का रूप जो व्यास ने लिखा होगा ? 

(२ ) या वह रूप जिसे वेष्णवों ने बादमे सम्पादित कर दिया था। 

(३ )या शव और परबर्ती प्रभावों से मिले हुए रूप को रखा जाये, जो कि 
महाभारत का वर्तमान स्वरूप है। 

(४ ) इसमें भी दो रूप हैं, एक तो वर्तमान रूप में प्रास मूलकथा और 
दूसरा सारी अन्य कथाझ्रों समेत । 

श्रन्त में में इसी निर्णय पर पहुँचता हूँ कि आज जिसे महाभारत कहते हैं 
वही जाननी चाहिये क्योंकि अब महाभारत का मूल्य इसमें नहीं है कि व्यास ने 
क्या लिखा था; उसका मूल्य इसमें है कि वह एक बहुत लम्बे समय की साहि- 
त्यिक रचना है । 

हम कह सकते हैं जेसे एक वेदिक युग था वेसे ही महाभारत युग भी था । 

बेदिक युग भी काफी लम्बा है। उसमें 

(१ ) स्तृतियों में प्राचीन देवताओं के वर्णन के बहाने उस युग का वर्णन 
भिलता है जो वेद के प्रारंभिक रूप के लिखे जाने के पहले का समाज प्रस्तुत करता 
है। ऋग्वेद में पढ़ना चाहिये । इसमें हम मातृसत्ता से पितुसत्ता तक आते हैं। 


(२) स्तुतियों में श्रतीत के पुरुषों-मनुष्यों का वर्णन है, जो देव-युग के बाद का 


देह ० 
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युग श्रस्तुत करता है। ऋग्वेद में प्रात्त है । पितुसत्ता से हम खेतिहर समाज तक 
ग्राते हैं । 

( ३ ) ऋग्वेदकालीन युग का वर्णन है। जिसमें भ्रार्य और दास का भेद 
मिलता है। यह प्रलय के बाद का युग है | 

( ४ ) ऋग्वेद के दसवे मण्डल में हमें चातुर्वरार्य समाठ मिलता है ( साम- 
वेद में वे ही कविताएं हैं अतः उसमें विशेषता नहीं | ) । 

(४ ) यजुर्वेंद में हमें अह्वमेधघकाल मिलता है जब ग्रार्यों ने दिग्विजय की 
थी । ब्राह्मण-क्षत्रिय संघर्ष होता है । क्षत्रिय पृथ्वी के स्वामी बनते हैं। अनायों 
से सम्बन्ध बढ़ते हें । 

( ६ ) अथर्ववेद में हमें ग्रार्यों में ग्रनायों का काफी मिलन प्राप्त होता है । 
( महाभारत में वरशित कथा का यही युग है ) 

(७ ) ब्राह्मग साहित्य को पढ़कर लगता है कि समाज बदल गया था। 
ग्रब यज्ञ केवल धर्म की एक परम्परा थी, अतः कर्मकाणड में झ्रतीत की सामा- 
जिक प्रचलित रीतियों ( यज्ञों ) की व्याख्या मिलती है, और इस युग में क्षत्रियों 
की दर्शन पक्ष में ब्राह्मणों से प्रतिद्वन्द्रिता दिखाई देती है । 

( ८ ) उपनिषद साहित्य में दार्शनिक चिन्तन है झर आयं-अ्नार्य चिन्तन 
घुल-मिल जाता है । दासप्रथा लड़खड़ाने लगती है। 

इस लम्बे युग-विकास के बाद महाभारत का युग प्रारम्भ होता है | 

( १ ) जिस समय वेदिक भाषा तो लौकिक-संस्कृत भाषा हो चुकी है श्नौर 
वैदिक युग समाप्त हो चुका है। इसमें ऊपर के आठों युगों की कथाएं विस्तार 
से दृहराई जाती हैं और उनके बारे में प्रचलित विभिन्न परम्पराएँ एकत्र कर 
लो जाती हैं | राजवबंशों की कहानियाँ, भूगोल, इतिहास सब ले लिया जाता है। 

( २ ) महाभारत कथा में वर्शित युग का चित्रा इसमें होता है झौर 
परवत्ताँ वेदिक काल का भी, और उसके बाद के युग भी इसमे चित्रित होते हैं । 

( ३ ) पहले जो वर्णा व्यवस्था केवल श्रायों में थी, उसे हम सारे भारत की 
जातियों में फेल जाते देखते है । 

(४ ) पहले की ग्राम सभ्यता धीरे-धीरे नगर सभ्यता से पिछड़ने 


लगती है ! 





( ५ ) पहले जो ब्राह्मण-क्षत्रिय श्रेष्ठ थे, श्रन्त में हम बेश्यों को भी सिर 
उठाते देखते है । 

( ६ ) हम शआर्यो की शक्ति को राजनीति केक्षेत्र मे नष्ट होते देखते है 
झ्रौर प्रनायों को इरते हुये पाते है । 

( ७ ) आार्यों और अनारयों के देवी-देवता घुल-मिल जाते है और हम झारयों 
श्रौर भ्रनायों को एक नये धर्म की ओर आते देखते है जो ब्रह्मा, विष्णु और 
महादेव को प्रधानता देता है और पुराणों में वशणित हिन्दू धर्म की पृष्ठभूमि 
बनता है। यह अब वेदिक धर्म नहीं रहा है । 

( ८ ) सारा भारत विभिन्न राज्यों में बंटा हुआ मिलता है। महाभारत की 
मूल कथा हुई तो उस समय थी जब वेदिक संस्क्रत भाषा प्रचलित थी | परन्तु 
यह काव्य जनता में पलता रहा और इसका रूप भी बदलता, बढ़ता रहा । जिस 
समय परवर्त्ती वेदिक भाषा में उच्च वर्ण ब्राह्मगा और उपनिषद्‌ लिखे जा रहे थे, 
उस समय की जनभाषा लोकिक-संस्कृत थी | उसी भाषा में यह काव्य बढ़ता 
रहा | उपनिषद्काल के बाद यहाँ लोकिक संस्कृत का युग आया और महाभारत 
का कल वर बढ़ता यय्रा | धीरे-धीरे जनभाषा बदलने लगी और लौकिक संस्कृत 
उच्च वर्गों की भाषा हो गई झौर पारिनि ( ६०० ई० पू० ) तक जनभाषा प्राकृत 
हो गई जिसको गौतम वृद्ध ने बहुत आश्रय दिया था । संक्षेप में यह कह सकते 
हैं, महाभारत का प्रणयन उस समय प्रारम्भ हुआ जब उच्च वर्णो में वेदिक भाषा 
चलती थी | तब लौकिक संस्कृत भ्र्थात्‌ जनभाषा में इसका प्रारम्भ हुआ था और 
यह तब तक बनता रहा, जब लौकिक संस्कृत भी उच्च वर्णों की भाषा हो गई 
श्रौर जनता की भाषा धीरे-धीरे बदलकर प्राकृत हो गई, वह भाषा हो गई 
जिसमें गौतम वुद्ध ने उपदेश दिए थे। इस प्रकार इसके प्रणयन का युग काफी 
लम्बा रहा है, बल्कि कहना चाहिए कि यह कई कालों तक बनता रहा । 

महाभारत के बाद हमें भारतीय इतिहास में बुद्ध, चागाक्य और चन्द्रग॒प्त 
मौर्य का युग मिलता है। यदि हम देखें तो हमें तीनों युगों में यह भेद 


मिलता हे--- 
ध्क वेदिक युग 


( १ ) देवयुग के ग्रन्त में वेदों का प्रशायन प्रारम्भ | 


न्ड हैं है ४० 
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(२ ) वेदिक युग के प्रारम्भ से अ्रल्त तक हमें विकास का लम्बा क्रम 
मिलता है । ( पहले अभी जो हमने लिखा है। ) 

( ३ ) आ्रार्य, नाग, असुर, राक्षस श्रादि जातियाँ मिलतो है । वातुर्व॑र्ण 
केवल आर्यों में भी दिखता है । 

(४ ) घुमक्कुड़ जीवन से हम यहाँ ग्राम सभ्यता के चरम विकास तक पहुँच 
जाते हैं । 

(* ) इस समय इतिहास ब्राह्मण-क्षत्रिय का ही है। वेश्य और शूद्र 
बहुत दबे हुये हैं । केवल ब्राह्मण अ्रवध्य' हैं ग्र्थात्‌ मारा नहीं जा सकता । 

( ६ ) वेदिक देवताओं का प्राधान्य मिलता है । 

महाभारत युग 

(१) वेदिक युग के अन्त में महाभारत का प्रणयन प्रारम्भ | इसको पाँचवा 
वेद भी कहा जाता है। 

(२) महाभारत के प्रणयनकाल में एक लम्बा विकास मिलता है। ( उपयुक्त 
को फिर देखिये-पीछे ) 

(३) आर्य, नाग, असुर, राक्षस आदि जातियाँ घुल-मिल जाती हैं, और 
चातुर्वणर्य के अन्तर्गत ही सब दिखाई देते हैं । 

(४) ग्राम सभ्यता से धीरे-धीरे हम नगर सभ्यता तक पहुँच जाते हैं । 

(५) इस समय ब्राह्मण और क्षत्रिय के अतिरिक्त वेश्य भी महत्त्व पाने लगता 
है और उसको भी प्रभुत्व मिलता है। दास प्रथा मिलती है, पर पहले जेसी 
कठोर नहीं । 

(६) वेदिक देवताझ्रों का हास होकर पौराग्णिक देवता जुटते हैं । 

बुद्ध से मौर्य युग तक 

(१) पालि भाषा का प्राधान्य । लोकि संस्कृत उच्च वर्रो की भाषा बन जाती है 

(२) महाभारत में ब्राह्मणा-प्राधिपत्य के बाद स्थापित होने वाले क्षत्रियकाल 
का विनाश मिलता है। उसके बाद के युग के राजा हमें क्षत्रिय नहीं मिलते । 
चन्द्रगुप्त वृषल--घटिया क्षेत्रिल था, शुग ब्राह्मण थे, कर्व ब्राह्मण थे, यवन, 
शक, पल्लव, कुषाण विदेशी थे। सातवाहन ब्राह्मण थे, भारशिव नाग ब्राह्मण 
थे, वाकाटक भी श्रेष्ठ क्षत्रिय नहीं थे, गुप्त और वर्धन लोग वेश्य थे । 
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(३) केवल चातुर्व॑श्य मिलता है कुछ जातियाँ जो वेद को और चातुर्व्य को 
नहीं मानतीं, वे म्लेच्छ कहलाती हैं । 

(४) नगर सभ्यता का ही प्राधान्य मिलता है। 

(५) इस समय तक वेश्य अवध्य” हो जाता है, उसका महत्त्व इतना बढ़ 
जाता है। दास-प्रथा मिलती है परन्तु केवल घरेलू दास-प्रथा के रूप में । 

(६) पौराणिक और वेदिक देवताओं का विरोध प्रारम्भ होता है। 

संक्षेप में यही विकास का रूप है । 

महाभारत के प्रत्येक विषय पर एक-एक विशाल ग्रन्थ लिखा जा सकता है, 
जिसका हम विस्तारभय से यहाँ उल्लेख नहीं कर सकते । 

हमें यह याद रखना आवश्यक है कि महाभारत का कोई भी अंश कभी भी 
ऐतिहासिक' और आधुनिक दृष्टिकोण से नहीं लिखा गया था। उस युग के 
मनुष्य आज की तुलना में कहीं अधिक चमत्कारों में विश्वास करते थे । 

ईसा से लगभग ३०० साल पहले ही महाभारत का प्रस्तुत रूप अ्रधिकांश 
तेयार हो चुका था । महाभारत का प्रणयन, दास-प्रथा के टूठने के प्रारम्भ से 
लेकर वहाँ तक हुआ्ना दे जहाँ दास-प्रथा समाप्त होकर सामन्तीय युग अपना सिर 
उठाता है । बंदिक काव्य केवल उच्च वर्णों की चीज़ थी, महाभारत ने उसे जनता 
को चीज़ बना दिया। इसलिये वाल्मीकि की बनायी कथा जब शु गकाल में आज 
का विशाल कलेवर पा गयी तब उसे ही आदिकाव्य' कहा गया, क्योंकि काव्य! 
रसप्रधान माना जाने लगा। महाभारत विद्रोह के युग का साहित्य है, जिसमें 
क्षत्रियों के गण उठे थे, जिसमें वेद की शक्ति का ह्वास होकर पौराणिक देवता 
उठे थे, जिसमें चातुर्वेरर्य सारे भारत में फेला था । किन्तु महाभारत के रचयिता 
ब्राह्मण थे | यद्यपि ब्राह्मणों ने बदले हुए युगों में बदलती परिस्थितियों को निरंतर 
स्वीकार किया और उतका धर्म भी कुछ का कुछ हो गया, परन्तु अपने पुराने 
ग्रधिकारों का नाश उन्हें दुःख जरूर देता रहा, इसलिये वेधगव औ्रौर शेव धर्म 
ने जो उनको अधिक 'मानवीयता' की ओर खींचा था, भ्रधिक सभ्य बनाया था, 
उस सबके वावजूद उन्होंने यही कहा कि पत्र 'हास' का समय आ गया है, अरब 
'कलिकाल' श्रा गया है। यह भाव जनता में भी उत्तर गया--अश्रार्य और ग्रनार्य 
दोनों के घुले-मिले समाज में उतर गया | दास-प्रथा तो नष्ट हुई पर यह विचार 


| 
रिरे 
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प्रवश्य जन-समाज में उतरा, क्योंकि पहले समाज ग्राम्य-सभ्यता में था और इसमें 
इतने इन्द्र” नहीं थे, जितने 'बढ़ते हुओे व्यापार! के समाज ने पैदा कर दिये । 
समाज पहले की तरह छोटा-छोटा नहीं रहा । बड़ा-बड़ा हो गया। नगर-सभ्यता 
ने अ्रपनी 'विषमताश्रें' पैदा कर दीं। स्वयम्‌ महाभारत में आता है कि पहले स्तरी- 
पुरुष सम्बन्ध सत्ययुग में संकल्य ( स्त्री-पुरुष का स्वतन्त्र सम्भोग ) था, त्र ता में 
संस्पर्श ( स््री पुरुष का सगोत्र विवाह ) हो गया, द्वापर में मेथुन ( स््री-पुरुष गोत्र 
छोड़कर विवाह ) और कलिकान में इन्द्र ( स्त्री सम्पत्ति, पुरुष स्वामी ) हो गया। 
खेतिहर समाज की भूमिपर बढ़ते व्यापार ने यह नये मानदरणड खड़े किये थे । 

किन्तु भारतीय चेतना इतने में ही सीमित नहीं रही । समाज में विषमता 
थी अवश्य, परन्तु दास प्रथा टूटी थी, नये चातुर्वणर्य का निर्माण हुआ था, “राजा' 
के रूप में व्यवस्था का नया रूप उठा था, उस सारी शअ्रगति का भी चित्रण हुभा 
और रामायण में वह सब मिलता है। उस में नये सामन्तीय जीवन का आदर्श 
प्रस्तुत किया गया । महाभारत ने यहाँ अन्त किया था कि मनुष्य का सत्य और 
धर्म ही सबसे ऊंचा होता है, जो युद्ध और अशान्ति से ऊपर मनुष्य को सदेह 
स्वर्ग ले जाता है, उसके लिये कृष्ण का अवतारत्व भी काफी नही होता ; रामायण 
ने देवताओं की जगह मनुष्य--पुरुष---के सर्वश्रेष्ठ गुगों को स्थापित करके राम 
जेसे वीर नायक को खड़ा किया जो दुष्ट-दलन करने वाला, त्यागी और जन- 
सेवक था, एक पत्नीद्रत था | नरकाव्य को प्रारम्भ से श्रन्त तक दृढ़ता से स्थापित 
करने वाला काव्य ही आदि काव्य कहलाया | समाज की विषमता का विवेचन 
करते हुये भारतीय मनीषी महाभारत में यह कहकर चुप हो गये थे कि सबकुछ देव 
के आधीन है, कर्मफल से ही सबकुछ मिलता है, केवल मनुप्य का सत्य विजयी 
होता है, परन्तु रामायण में उन्होंने कहा : देव होता है, कर्मफल भी होता है, 
सत्य भी श्रावश्यक है, परन्तु मनुष्य का पौरुष ही उसे भगवान्‌ बना देता है। 
जो अपने स्वार्थ से ऊपर लोक-कल्याण को सेकर चलता है, वद्टी परुष का 
ग्रादर्श हे । 

सामन्तीययुग दास-प्रथा के बाद समाज में नयी चेतना लाया था । महाभारत 
ने उपनिषदों का सत्य स्वीकार किया था कि ब्रह्म! एक है, कर्मफल से जन्म- 
जन्मान्तर होता है। इसलिये उसने उस चातुर्वंणर्य को स्वीकार किया था जिसमें 
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श्रार्य और श्रना्य घुल-मिल गये थे, जिसमें हर एक के देवता को सम्मान मिला 
था। उसी के फलस्वरूप समाज में जागृति हुई थी। भरत ने 'रस' को 
काव्य का प्राण मानकर 'साधारणीकरणा' को स्वीकृत करके कला ओर काठ्प 
को सबके लिये खोल दिया था, उसी का परिणाम “रामायण बनी जो सबके 
लिये थी । 

भ्रन्त में हम दो बातें कहते हैं। महाभारत के रचयिताश्रों में गजब की 
निष्पक्षता थी। उन्होंने पक्षपात करने के बावजूद भी अपनी निष्पक्षता को नहीं 
खोया और दूसरे, महाभारत के पात्र एक ओर बहुत ही ऊँचे उठते हैं तो दूसरी 
झ्ोर उनमें बहुत ही कमजोरियाँ भी दिखायी देती हैं। कोई भी दूध का धोया 
पात्र हमें यहाँ नहीं मिलता। महाभारत का ही कमाल है कि इतने विशाल 
पैमाने पर इतने विस्तार से यह लिखा गया है, किन्तु इसका हर पात्र अपनी 
अमिट छाप छोड़ जाता है, इसका हर पात्र एक बड़ा ऊँचा व्यक्तित्व बनकर 
सामने आता है। क्या कहूँ में इसके वर्णानों के बारे में । प्रेम-विरह, युद्ध-शोर्य, 
वीभन्स, भयानकता, रौद्रता, अदभुत, और आश्चर्यजनक, दया-ममता, वात्सल्य, 
दान, क्षमा, हास्य, करुणा और शान्त--समसस्‍्त प्रसंगों में ऐसे मनोहारी वर्रान 
मिलते हैं कि देखते ही बनता है। इसके अतिरिक्त जानकारी के विषय में तो 
यह आकाश जेसा विस्तृत है। कालिदास, भारवि शौर माघ श्रौर ऐसे ही न जाने 
कितने प्राचीन कवियों से आज तक के कवि इससे प्रेरणा लेते रहे हैं । 

भारतीय मनीषियों ने इसे पंचमवेद कहकर इसका समुचित सम्मान ही 
किया है। हम कह सकते हैं कि महाभारत में धर्म लौकिक जीवन बनकर उप- 
स्थित हुआ है, जिसमें सबसे बड़ी चीज है मनुष्य की मनुष्यता' और उसी को 
तईनी अधिक महत्ता देने के कारण महाभारत सार्वभौम और सर्वकालीन 
प्रेरणा' का स्रोत बनकर जीवित रहा है और जीवित बना रहेगा । 





सध्यकालीन हिन्दी साहित्य श्रौर भारतीय भक्ति-श्रांदोलन 


हिन्दी के आदिकालीन काव्य में हमें दो तरह के कवि मिलते हैं। एक वे हैं 
जो सामंतों के श्राश्रित थे, वीररस, और श्यू गार रस की ही रचनाए प्राय: किया 
करते थे । दूसरे वे सिद्ध कवि थे जो जनता में ब्राह्म॒णवाद के विरुद्ध अभ्रपने स्वर 
उठाया करते थे । इन्हीं सिद्धों की बानियों की परम्परा हमें नाथ जोगियों में भी 
मिलती है जो इनके उत्तराधिकारी थे । 

दोनों ही साघनाए' व्यक्तिपरक थीं। किन्तु समाज के प्रति एक विशेष अब्ना- 
हाणवादी दृष्टिकोण रखने के कारण, इन लोगों ने एक आन्दोलन सा खड़ा कर 
दिया था । बौद्धों का शून्य योगियोंमें निरंजन था, और इस प्रकार शोव प्रभावने 
प्रभावात्मकता को हटा कर उसकी जगह भावात्मक दृष्टिकोण की स्थापनाकी थी, 
यद्यपि उस पर अपनी ही युग की सींमाए' थीं । 

लगभग १३ वीं शती के उत्तराद्ध से १५ वीं शती तक हिन्दी में ही नहीं, 
भ्ररत में, हमें रामानन्द, कबीर, नामदेव, चेतन्य, नानक भक्त और सुधारक 
दिखाई देते हैं जिन्होंने मनुष्य को जाति पाँति के बंधनों से दूर करने की चेष्टा 
की, जनता में साहस जगाने का प्रयत्न किया । 

१५ वीं शताब्दी से १७ वीं शती तक हमें दूसरे ढंग के भक्त दिखाई देते हैं । 
यह लोग तुलसीदास और सूरदास की भाँति हमें भारतके प्राचीन गोरव के बारे में 
गाते हुए दिखाई देदे हैं । यह लोग बेद की मर्याद को फिर से स्थापित करते हैं । 
ये लोग वेष्णाव हैं और वेष्णवों की मानवताबादी परम्परा भी इनमें प्राप्त 
होती है। 

१४ वीं शती से १६ वीं शती तक हमें एक और विचारधारा के कवि दिखाई 
देते हें जो मुसलमान सूफी हैं । वे निगु ण ब्रह्म को मानते हैं, व्यक्तिपरक योग 
साधनाओं का भी उनमें प्रभाव है, किन्तु उनका विशेष स्वर 'प्रेम! है और उस 
प्रेम में हमें प्रायः भक्ति की ही तीब्रता का आस्वादन मिलता हैं। १७ वीं शती के 

६५ 


- 8६ - 


हट 3 परी परम उरमनीपाकी उाक्ोपकी इन फनन पीर सममी आन अर जानी री री न्‍न्‍टी जन फत पीजी पर की सकी जम उरी सम सकी जो. की अर. सी काम जम न सन जानी कीच भार +ी. की अर किसकी कशीरकी। कीीसरीजीीयरीयती काना ' ऑल 


बाद हमें कबीर की परम्परा के निमु रिया कवियों का छुटपुट स्वर भी सुनाई 
देता है, और सगुण कवियों का भी, किन्तु साहित्य प्रमुख रूप से दरबारी काव्य 
में वह जाता है भ्रौर हम देखते है कि युग का रूप ही बदल चुका होता है । 

हिन्दी में भक्तिकाल का अ्रध्ययन ५ झताब्दियों का अध्ययन है, और इन 
पाँच शततियों का श्रध्ययन तभी समझ में श्रासकता है, जब शाखाओं का पता नगाते 
हुए हम १३वीं से लेकर ईसापूर्व ५ वीं शती तक के विशाल तने को समभ लें 
ओर उसके पहले स्पष्ट न दिखाई देने वाली धरती के अ्रन्धकार में उतरी हुई 
झौर भी पुरानी शर्तियों के इतिहास की जड़ों का आभास प्राप्त करें। 

कुछ विद्वानों ने भक्ति आन्दोलन का प्रारम्भ जेन और बौद्ध वेद-विरोधी 
झांदोलनों में माना है, जो कि ठीक नहीं है। इसका मूल जेन विद्रोह में नहीं है । 
यह एक लम्बा विकास है, जिसे समझे बिना हिन्दी का भक्तिकाव्य नहीं समभा 
छा सकता । विद्वानों ने श्रभी तक जो भूल की है, हम उसे नहीं दुहरायेंगे क्योंकि 
भक्ति एक व्यक्तिपरक साधना दिखाई देती है, परन्तु वास्तव में वह एक सामा- 
जिक आन्दोलन है। जिसने शताब्दियोंमें श्रपता उत्थान किया है । 

भक्ति का प्रारंभ और उत्थान 

भक्ति का अर्थ है भगवान से लौ लगाना। श्रद्धा और विश्वास उसके लिए 
ग्राबद्यक हैं | परमात्माकी सत्ता स्वीकार न करने पर भक्ति का कोई प्रश्न नहीं 
उठता । भक्ति एक प्रकार का पूर्गातादात्म्य है अपने उपास्य से। भारतीय भक्ति 
परम्परा में परमात्मा से कई तरह से लौ लगाई जा सकती है। परमात्मा को 
स्वामी मान कर अपने को दास के रूप में रखकर उसकी सेवा की जा सकती है। 
उसे मित्र बनाया सकता है। उसे पुरुष मानकर अपने को, पुरुष होतें हुए भी, र्री 
ही समझा जा सकता है। सखी सम्प्रदाय ऐसा ही था जिसमें एकमात्र पुरुष तो 
परमात्मा को माना जाता था, और बाकी सब आत्माए र्ली-सखी मानी जातीं 
थीं। शास्त्रीय विभाजन में भक्ति नौ प्रकार की मानी गई है ) इनमें से प्रत्येक 
भक्त ने किसी एक को अपनाया हैं। 

जिस प्रकार किसी लक्ष्य की श्रोर ले जानेवाले कई मार्ग माने जाते हैं, उसी 
प्रकार भारत में ज्ञान, भक्ति और कर्म यह तीन प्रकार के योग माने गये हैं जो 
मनुष्य को उसके जीवन की सार्थकता प्राप्त कराते हैं। योग का भ्रर्थ है युक्त हो 
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जाना | सारी भारतीय साधना प्राय: इन तीनों योगों के अन्तर्गत झा जाती है। 
हम नहीं जानते कि प्रागैतिहासिक काल में क्या होता था परन्तु पुराने ग्रन्थ बताते 
हैं कि यह तीनों योग इतिहास में श्रलग-अलग परिस्थितियों और समयों पर उन्नत 
और महत्वपूर्ण हुए हैं । बल्कि कहना चाहिए कि यह तीन धाराए हैं जो इस 
भारत भूमि पर बहती भ्रा रही हैं, कभी किसी का फैलाव दिखाई देता है, कभी 
किसी का ; भक्ति का भी इतिहास में ऐसा ही कार्य रहा है। 

सामवेद में नारद प्रणीत गानों में हमें भक्ति के बीज मिलते है । नारद का, 
भक्ति-परिवारमें श्रागे चलकर पुराणोंने बहुत बड़ा स्थान बनाया है। कालॉतरमें 
तो नारदके भक्ति सूत्र भी प्रा होते हैं । उपनिषद्‌ साहित्य में बुहदाररयक में हमें 
प्रात्मा और परमात्मा की प्रीति के सम्बन्ध में भक्ति की कुछ अंकुरित अ्रवस्था 
मिलती है । किन्तु भक्ति जेसी कि वह भ्रब॒ तक विकसित हुई है, श्पने स्पष्ट 
रूप में सबसे पहले हमें महाभारत में दिखायी देती है। विष्णु, शिव और देवी के 
सम्बन्ध में ही भक्ति का उल्लेख किया गया है। वेदिक देवताओं श्रौर ब्रह्म उप- 
निषदीय का जब इतिहास में प्रभाव कम पड़ गया तभी हमें भक्ति पर जोर मिलता 
हैं। कया यह विचारणीय नहीं है कि भक्ति का विकास समाज की एक विशेष 
श्रवस्था में भारत में हुआ ? भक्ति का विकास, कब होता है ? भ्रब हम इसी पर 
विचार करेगे । 

भक्ति का विकास और आधार 

वेदिक देवता प्राकृतिक प्रतीक थे, या पूर्वजपूजा के चिन्ह थे। वे बलि लेते 
थे, धन देने वाले माने जाते थे। ब्राह्मण ग्रन्थों में देवता कर्मकारड की व्याख्याग्रों 
से परिपूर्ण मिलते हैं । उपनिषदों में वे ही देवता प्राय: श्रपनी शक्ति खो बेठते हैं, 
झ्ौर हम उन पर एक श्रदृष्ट ब्रह्म सर्वव्यापी को छा जाता हुआ देखते हें | किन्तु 
महाभारत में वही ब्रह्म भ्रपने प्रगट रूप मैं ब्रह्मा बन जाता है शौर उसके साथ 
हम उसके प्रतिद्वन्द्दी शिव श्नौर विष्ण को देखते हैं। स्वयं शिव और विष्ण के 
विकास को भी देखना आ्ावश्यक है। शिव द्वेताश्वर उपनिषद में एक भयानक 
देवता है। महाभारतमें वह भयानक तो है, किन्तु शीघ्रप्रसन्न होने वाला भी कहा 
गया है । विष्णु ऋग्वेद में सूर्य माना गया है । ब्राह्मण ग्रन्थों में बह उपेन्द्र-इन्द्र का 
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छोटा भाई माना गया है। महाभारत में हमे नारद बताता है कि विष्णु ब्वेतद्वीप 
में रहता है और वहाँ आ्रॉँखों को चौंथिया देने वाला एक ऐसा उजाला छाया रहता 
है कि उसे कोई देख नहीं सकता । नारद के अनुसार विष्ण का आ्रादि रूप ऐसा 
है कि वदन तो श्रादमी का है, पर चेहरा घोड़े का है। वह ऐसा देवता है कि सब 
उससे डरते हैं । किन्तु उसी समय ब्रह्मा से उसकी संधि हो जाती है और ब्रह्मा 
उसका मातहत बन जाता है। इसके उपरान्त हमें विष्णु के दूसरे रूप के दर्शन 
होते हैं जिसमें वह क्षीरसागर में साँप पर सोया रहता है और गरुड़ उसका वाहन 
बन जाता है। 

हम कह सकते हैं कि शिव और विष्णु के यह बाद के रूप वही हैं जो हमें 
आज तक प्रचलित रूप में दिखायी देते हैं | प्राचीन पुरुषों की भक्ति का आधार 
मुख्यतया इन्हों दोनों देवताओं के प्रति मिलता है। इसलिए भक्ति को समभने के 
पहले उसके आ्राधार को समभना अधिक आवश्यक है । 

इन दोनों देवताओं के साथ पूरे-पूरे परिवार हैं । जिस प्रकार इन्द्र के साथ 
अनेक देवता हैं; इनके साथ भी कई लोग हें । 

शिव, जिसे महाभारत में वरुणरूपी और काम भी कहा गया है, उसके साथ 
अनेक भृतप्रेत हैं, कात्तिकेय हैं, गौरी हें, सर्प हें, वृषभ है, कात्तिकेय के साथ मोर 
है, मातृकाए हैं। गौरी के अनेक रूप हैं, चामुरडा, चणडी, धोरा, छिल्नमस्ता 
इत्यादि और प्रत्येक के साथ अपने-अपने पशु हैं, नौकर हैं । शिव के परिवार में 
गणेश सबसे बाद में मिला है, वह गजमस्तक है, उसका भी वाहन चूहा है। स्पष्ट 
ही यहाँ हमें शत्र टॉटेम साथ-साथ दिखायी देते हैं | शिव बड़ा दार्शनिक भी है, 
योगी भी है, और फिर वह केवल लिग ही है। वह निरन्तर लोक का कल्याण 
करने को घूमा करता हे। कोई भी उसकी उपासना कर सकता है। उसके पत्थर 
लिंग पर पानी और बेलपत्र चढ़ा देना काफी हैं । वेद का ज्ञाता ब्राह्मण भी उसकी 
पूजा करता है और किरात-चणडाल भी उसकी पूजा करते हैं । 

विष्णु, जिसे सूर्य भी माना गया है, उसकी स्त्री श्री भी कामदेव से संबन्धित 
है । उसकी एक तिष्वकसेना है, उसके सेवक नाग और गरुड़ परस्पर श्षत्र होकर 
भी मित्र हैं। विष्णु की विशेषता है, कि वह बार बार पृथ्वी पर धर्म की विजय 
के लिए अवतार लिया करता है, वह लोक का पालन करता है | वेद के देवता 


» ऐहि ०० 


सी स्ीओमन 
वक्त. २2९+ी++ सा क्‍न्‍-ीॉ जो जम तीज) जन जी न्‍लजन्जननीज॑ी न्‍ीजीजीनीसीनॉनजॉीजीलन्जजी न नजीजलत तीज जज नल लट (८: ८ 


उसके चाकर हैं, स्वयं ब्रह्मा उसके पेट के कमलनाल से निकलकर वेद बोलता है। 

ब्राह्मण विष्णु की पूजा करता है, क्योंकि विष्णु वेद-रक्षक है, परन्तु वेद गुगा 
उसी के गाता है । विष्णु की पूजा बहुत कठिन है, परन्तु सबको विष्णु-पूजा, 
विष्णु-चर्चा करने का समान अधिकार है, शुद्र, चाणडाल भी विष्णु के भक्त 
आसानी से बन सकते हैं। 

' यहाँ में विस्तार से इसकी व्याख्या नहीं वरूगा कि अनेक आर्य और अनार्य 
जातियों के विश्वास, टॉटेम, दर्शन श्रौर देवताश्नों की अन्तमु क्ति से शिव और 
विष्ण के परिवार बन गये थे, यहाँ केवल इतना ही कहना काफी है कि भक्ति के 
आधार बे देवता हैं जो सबके लिए समान रूप से खुले हुए हैं। वे देवता पहले न 
इतने महत्वपूर्ण थे, न इतने सौम्य, जितने बाद में दिखायी पड़ते हैं । जिस समय 
इनके प्रति भयजनक आस्था की जगह मक्ति-भाव दिखायी पड़ता है, उस समय से 
मानव की उदात्त कल्पना का रूप धारण करके हमारे सामने लाये जाते हैं । शिव 
भ्रन्त में बहुत ही दयालु बना दिये जाते हैं और विष्णु तो ऋष्ण के रूप में स्वयं 
सौन्दर्य और श्रानक््द के ही प्रतीक बन जाते हैं । 

भक्ति की सामाजिकता का विवेचन 

बुद्धकालीन क्षत्रिय भ्रार्यों में, गणों में शिव और विष्णु की चर्चा नहीं थी, 
वे केवल ब्रह्म उपनिषदीय तक की वातें करते थे। किन्तु उपनिषदीय साक्ष्य ओर 
विद्वानों द्वारा समसामयिक माना गया। महाभारत का पॉँचराम उल्लेख यह 
प्रमाणित करता है कि भारत के अन्य भुूभागों और जातियों में यह देवता अपनी 
शक्ति और महत्व प्राप्त करते रहे थे । 

यदि हम लिखित प्रमागों को देखें तो पता चलता है कि पहले भारत में कई 
भ्रनार्य देवता थे, जिसमें एक शिश्न देवता भी था । झाय॑ इन्द्र, यम, बरुण आ्रादि 
की पूजा करते थे। वेदिक युग के अ्रन्तिम समय में जब ग्रार्यों में अनायों और 
उन भ्रार्यों के (परम्परात्मक पुरोहित वर्गों में पहले न माने गये) विश्वास श्रथर्व- 
वेद में टोना-जादू बनकर घुसे, तब ब्राह्मण ग्रन्थों में सबकी कर्म-काण्डात्मक 
व्याख्या की गयी । किन्तु उपनिषद काल में हलचल मच गयी । यह स्पष्ट मान 
लिया गया कि नया विराट ब्रह्म या जो अभ्रव्यक्त था सर्वव्यापी था सबसे 
परे था। 
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इसी काल में हम यह भी देखते हैं कि ब्राह्मगा और क्षत्रिय जो पहले विराट 
पुरुष के मुख और बाहुशों से निकले माने गये थे, ग्रपना पुराना महत्व खो वेठे 
और उन्हें ब्रह्म का ओदन' अर्थात्‌ भोजन माना गया और यह स्वीकार किया 
गया कि आत्मा सबमें 'एक' थी, समान थी जो समाज में विभिन्न जातियों में 
ब्राह्मता-क्षत्रिय-वेश्य-शुद्र के शरीर धारण करके रहती है। जन्मगत स्वत्व 
की जड़ यहीं खोखली पड़ गयी । यजुर्वेद में ही जिन जेनों के उल्लेख 
मिलते हैं, वे तप प्रधान जीवन माना करते थे । वे दया को बहुत 
महत्व दिया करते थे | जेन कथाओं में इसके भ्रनेक उल्लेख हैं कि वे 
दासों पर अत्याचार करने के विरुद्ध थे। इस युग में यह लोग बुमे नहीं थे । 
इसके बाद के युग में ही हमें कपिल क्षत्रिय दार्शनिक से मिलने को पालकी पर 
जाता हुआ राजा रंहृगरण क्षत्रिय मिलता है, जिसे, पालकी ढोने वाला ब्राह्मण 
दास जड़भरत आत्मा की समानता का उपदेश देता है झर कहता है कि यदि 
स्वामी दास पर अत्याचार करेगा तो श्रन्त में निम्न वर्र में जन्म लेगा। हम 
देखते हैं कि पुनर्जन्म भी एक समय उच्चवर्णों के अ्रत्याचारी को रोकने वाली 
भावना थी। क्षत्रिय कपिल ने ईश्वर की सत्ता को मानने से इनकार कर दिया 
था। उसके वाद क्षत्रिय और वेश्यों के जेन आन्दोलन ने परमात्मा को बिल्कुल 
ही अलग कर दिया था । क्षत्रियों के बौद्ध आन्दोलन ने आत्मा को भी भ्रस्वीकार 
कर दिया था । वह लोकायत धर्म कहा गया, क्योंकि लोक ने उस विद्रोह को 
स्वीकार किया | किन्तु केवल जड़ भौतिकवाद से समाज की किसी भी समस्या का 
हल नहीं निकलता था । उस समय आस्तिक यानी वेद को प्रमाण मानने वाले 
दर्शनों का महत्व वढ़ा | अनीश्व रवादी सांख्य श्रन्त में वेदात्त की धारा में डूब 
गया । भारत ईश्वर की ओर लौट आया क्योंकि समाज को एक आधार की आव- 
इयकता थी । उसके रूप में मनुष्य की समस्त उदात्त क्ृतियाँ जीवित रह सकती 
थी | उसी का रूप विष और शिव ने पाया और इस पूरे ऐतिहासिक दौर में 
इन दोनों देवताओ्रों के श्राधार को लेकर समाज में जो आन्दोलन चला, वही 
भक्ति आन्दोलन का प्रारम्भ था। 

पुराने ग्रन्थ हमें श्रधिक नहीं परन्तु इतना बताते हैं कि--- 

१-महाभारत काल में एकतंत्र व्यवस्था का प्राधान्य था, क्षत्रिय राजा थे, 
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श्रार्यों के अतिरिक्त कई पनार्य जातियाँ थीं, शूद्र और दास होते थे, जिन्हें सम्पत्ति 
रखने का हक नहीं था। वेश्य को महाभारत में पहले तो इतना नीचा कहा गया है 
कि उसको भी सम्पत्ति रखने का अधिकार नहीं है, किन्तु बाद नें जाजलि इत्यादि 
के प्रसद्भ में वश्य की बहुत प्रशंसा की गयी है। महाभारत में हमें ग्राम सभ्यता 
मिलती है । 

२--बुद्ध काल में हमें गणतन्त्र भी मिलता है, क्षत्रिय ही वहाँ शासक हें; 
जन्यत्र एकतंत्र है, परन्तु वहाँ क्षत्रियों का एकाधिकार नहीं है। चाणक्य के 
समय में नन्द राजा शूृद्र मिलता है। अब प्राचीन असुर, दानव, आदि जातियाँ 
नहीं मिलतीं । नाग भी मिलते हैं तो वे या तो ब्राह्मण कहलाते हैं, या क्षत्रिय 
या छुद्र । वेश्यों के पास अपार सम्पत्ति है। नदियों का व्यापार बड़ा फेला हुमा 
है । ग्राम सभ्यता पर नागरिक सभ्यता हावी मिलती है। चाराक्य के समय इस 
मर्यादा का कि ब्राह्मण की भाँति वेश्य---वाशिज्य करने वाला--अवध्य है, हमें 
दरिड के दशकुमार चरित्‌ में उल्लेख मिलता है । हमें दास अब घरेलू दासों के 
रूप में मिलते हैं। हमें प्रलग-अलग पेशा अख्तियार करने वाली जातियाँ मिलती 
हैं, जिनकी पंचायत होती है और श्रेणियाँ बनी हुई हैं । 

इतने भर से हमें यही पता चलता है कि इस लम्बे दौरान में कुछ परिवर्तन 
अ्रवश्य हुए थे, जो इस प्रकार प्रगट हुए । इसके साथ ही हम यह भी देखते हैं कि 
चाणक्य के समय में चार॒डाल और ब्राह्मरा विष्णु मन्दिर में एक साथ प्रवेश 
करते हैं । कोण ने धर्मशासत्र के इतिहास मे इस पर विस्तार से लिखा है। हम 
यह भी देखते हैं कि ब्राह्मण ग्रन्थों और उपनिषदों के युगों का ब्राह्मण अ्रव अनेक 
देवी देवताओं को मानता है और पौराणिक देवता उठ खड़े होते हें। इससे हमें 
यही पता चलता है कि--भक्ति का आन्दोलन निम्न वरणों और वर्गों के उत्थान 
का आन्दोलन है। ब्राह्मगा और क्षत्रियों के पारस्परिक स्वार्थों और सत्ता के युद्ध 
में ब्राह्मण ने जन आन्दोलन के पक्ष में श्रपने को डालकर, अपने सर्वाधिकारों को 
एक-एक करके त्याग कर, अपने को क्षत्रियों से वचाया है श्रौर भक्ति आन्दोलन 
को स्वीकार किया है । 

यही है वह भक्ति आन्दोलन, जिसने पुनर्जन्म का भय दिखाकर एक श्रोर 
निम्त वर्गों के सर्वनाशी विद्रोह को रोका है, क्योंकि उस समय उसका अभ्रर्थ किसी 


*+ शेर उक शिश्िकक रब 
नयी व्यवस्था का सूत्रपात्र नहीं होता, और दूसरी श्रोर उसने उच्च वर्णों के सर्वा- 
धिका रें पर पंकुश लगाया है। चाणक्य के समय तक हमें दास प्रथा समाप्त हो 
गई सी मिलती है श्र भूमिबद्ध किसान उठता हुआ मिलता है। साहित्य के 
क्षेत्र में भरत का यह सिद्धान्त मिलता है कि साहित्य सबके लिए है, क्‍योंकि 


मनुष्य मूलतः: समान है। 


संक्षेप में हम कह सकते हैं कि भारतीय सामन्‍्ती व्यवस्था के उदय का जन- 
आ्रानदोलन जिसने मानवीय मूल्यों को अधिक से अधिक प्रश्नय दिया, वह भक्ति 
ग्रानदोलन था । 

भक्ति के महत्व का प्रशइन 

समाज में दास प्रथा के धीरे-धीरे होने वाले अन्त से जो प्रगति आई उसने 
महाभारत के 'भाग्यवाद' पर रामायर के पौरुष' को स्थान दिया । सिकन्दर 
यवन से लेकर खिखिल हुए तक के आक्रमगा के युग में भक्ति आन्दोलन की ही 
गत्यात्मक शक्ति थी जिसके माध्यम से विभिन्न विदेशी जातियों को भारत पचा 
गया। भक्ति की सामाजिक आवश्यकता इतनी बड़ी थी कि अनीश्वरवादी हीन- 
यान-त्रौद्ध सम्प्रदाय को भी सामल्ती व्यवस्था के अनुकूल महायान में बदलना 
पड़ा और भक्ति के आधार को पकड़ना पड़ा । जब तक विदेशियों के आक्रमण 
होते रहे, और भारतीय व्यापार विदेशों में फेला रहा, तब तक यहाँ का सामनन्‍्त 
वर्ग भी प्रततिशील रहा और भारत भी बार-बार राजनीतिक एकता की ओर 
ग्रग्रसर होता रहा । 

लेकिन हर्षवद्ध न के बाद भारतीय व्यापार को उत्तर-पश्चिम में तुकों ओर 
श्ररबों ने छीन लिया । समुद्री व्यापार प्ररबों के हाथ में चला गया, भारतीय उपज 
अपने-अपने प्रदेश में रमने खपने लग गयी । राजनीतिक एकता की आवश्यकता 
चली गयी क्योंकि उसका आथिक आधार नहीं रहा और सामल्तवर्ग विषम भार 
बनकर जनता पर बेंठ गया क्योंकि लगभग ४०० या ५०० वर्षों तक यहाँ कोई 
विदेशी आक्रमण नहीं हुआ झोर सामंत का रक्षक स्वरूप भी अपना महत्व 
खो बेठा । 

यही वह समय था जब दक्षिणभारत में वेष्णव आलवार और शेव आदुयार 
ग्रपना सिर उठा रहे थे और एक बार फिर श्रीमद्भागवत के माध्यम से भक्ति पर 
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जोर देकर कुचली हुई जनता का साथ देने वाले आन्दोलन चल रहे थे | भ्रालवार 
चमार भी थे, दरिद्र भी थे । नीलन गरीबों की पेट की भूख मिटाने को डाकू तक हो 
गया था। यही वह समय था जब सामंती जीवन में कोई गतिशीलता नहीं थी । 
मनुष्य योग और व्यक्तिपरक चमत्कारों में डूब रहा था। यौन जीवन में घोर कामु- 
कता भर गई थी। निम्न जातियाँ जो वेद को नहीं मानती थी, विद्रोह कर रही 
थीं। बौद्ध बज्यान में डूबकर संयोग को ही जीवन की सार्थकता मान बेठे थे । 
उस समय भक्ति ने ही भारत को एक बार फिर जीवन शक्ति दी थी और इसी 
युग का विवेचन हिन्दी के भक्तिकालीन जीवन की पृष्ठभूमि है । 


न ईसाईमत, न इस्लाम भक्ति-आन्‍न्दोलन तो इनके किसी भी सम्बन्ध से 
भारत में पुराना है। भक्ति-आन्दोलन मानवतावादी आन्दोलन है, जिसने वेदिक 
युग के समाज की संकीर्णाता को समाप्त किया, जिसने भयानक देवताओं की जगह 
सुन्दर देवताओं का सुजन किया, जिसने आय और अनार्य जातियों का भेद 
मिटाया, जिसने परमात्मा के रूप में मनुष्य के सर्वश्रेष्ठ गुगों और उदात्ततम रूप 
की व्याख्या की, जिसने बाद के युग में ग्रीक से लेकर विदेशी हुगगों तक को भार- 
तीय समाज में अ्रतयु क्त कर लिया, जिसने सामनन्‍्तीय समाज की जातिहीनता में 
जनता को उच्च वर्णों की मार से बचाया । 


हिन्दी में भक्ति काल 

इसी भक्ति आ्रान्दोलन ने तनत्रों श्लर बौद्धों के योनवाद' को राधाक्रृष्ण के 
रूप में पवित्र बनाया, इसी ने ( अरबों के आक्रमण से शंकित ब्राह्मणावादी शद्धुर 
ने जब उत्तर से दक्षिण तक भारत के लोगों को एकत्र किया तव ) उस एकता 
को स्थिर करने की सामर्थ के रूप में रामानुज के विशिष्टाह्वत का रूप ग्रहण 
करके संकुचित जाति प्रथा का विनाश किया । रामानृज ने चमारों को मन्दिर में 
प्रवेश कराया, मुस्लिम जातियों को भक्ति का ग्रधिकार दिया# और भक्ति के नाम 
पर लोगों की जातियों को शुद्ध! किया था । इतिहासज्ञ कहते हैं कि गजनी के मह- 
मूद के समय में सेवक पाल ने जिस शुद्धि का आधार लेना चाहा था, वह भी 
धर्मशास्त्रों के वष्णव प्रभाव के अन्तर्गत पाई जाती हैं | यह था भारत का वह चित्र 


हक 


# जिसका पर्याय दक्षिण का तुलकनाञ्चार है। 
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जिस समय तुर्कों ने भारत पर भयानक हमला किया और यहां के समाज की 
जड़ों को हिला दिया । 

गजनी से लेकर गोरी तक के आक्रमण वताते हें कि राजनेतिक एकता की 
भावना भारत में मौजुद थी । जयपाल से लेकर पृथ्वीराज चौहान तक ने सांमतों 
का सड्भठन किया था। किन्तु आथिक एकता का आधार न होने के कारण 
सामंत कभी भी मिल नहीं सके और विदेशी जीतते ही चले गये । विदेशियों को 
तीन वर्गों में बाँठा जा सकता है। मुस्लिम शासक बर्ग जिसमें सामन्‍्ती शक्ति थी, 
मुस्लिम पुरोहित वर्ग जिसमें धर्म के ठेकेदार थे | तीसरा बर्ग सेना का था, जिसमें 
मुसलमान भी थे, और गेर-मुस्लिम कवायली भी थे जो केवल लूट के लिए पागल 
थे | इन तीनों वर्गों को जब तक हम भारत में अलग-भ्रलग करके नहीं देखेंगे हम 
कभी भी भक्ति-काल को नहीं समझ सकेंगे। भक्ति काल को हम तीन भागों में 
बाँट सकते हैं । 

१-- १२ वीं शती के अन्त से १५ वीं शती तक यह तुर्कों के श्राक्रमण का 
समय है | इस समय में मुसलमान शासक भारत में जम गये। ब्राह्मण वाद के 
अत्याचार से शीषित अनेक जातियाँ--( शांक्त और वेद विरोधी शेव तथा बौद्ध) 
इस्लाम की गोद में चली गयी । इस्लाम के नाम पर इस पूरे युग में मुस्लिम पुरो- 
हितवर्ग और मुस्लिम शासक वर्ग ने एकता करके अपने तीसरे वर्ग को लूटसे : 
से पामाल रखा । शासक वर्ग पुरोहित वर्ग पर इतना निर्भर था कि खलीफ़ा से 
खिताब माँगता था, खलीफा को रिश्वत देकर पद खरीदता था, राज्य की आर्थिक 
व्यवस्था का आधार लूट ओर जजिया था, जिसकी राजनीति का रूप था जेहाद। 
भारतीय जनता पर भीषरा अत्याचार किये गये | भारतीय सामंत वर्ग निरन्तर 
युद्ध करता रहा । कुचला जाता रहा । इस युग में निगु ण संप्रदायों के कवि हुए । 

इन दोनों युगों में सूफी कवि हुए जिन्होंने पहले इस्लाम की पौरोहित्य कट्ट- 
रता और सामंती धनोलोलुपता और विलास-तृष्णा का विरोध किया ( जायसी ) 
और बाद में वे पोरोहित्य कट्टरता के हाथों से परास्त हो गये | ( उस्मान )। 

३--१७वीं शती के बाद हमें भारत में जातीयताओ्नों का उत्थान ओर विदेशी 
यूरोपीय लोगों का श्रागमन दिखायी देता है। और हिन्दू और मुस्लिम सामंत 
प्राय: मिल गये से लगते हैं, अपने स्वार्थों के लिए वे भगड़ते हैं और क्रम से 
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ब्राह्मगावाद और नुल्‍लावाद का अपने लिए प्रयोग करते हैं । 

यह है वह विभाजन जिसमें हम हिन्दी के भक्त कवियों की अ्रवस्थिति 
पाते हैं। 

संतों द्वारा जनजाग्रति का ग्रभियान 

मुहम्मद गौरी के बाद कुतुब॒द्ीन ऐबक ने शासन किया । गुलाम वंश के बाद 
खिलजी सेज्यवाद का प्रभुत्व हुआ जिसने सारे भारत को लूटा, कुचला शौर 
हिन्दू जनता को भीषण कर के बोभ से दबा दिया । जनता बहुत दरिद्र हो गयी, 
कोई नागरिक स्वतन्त्रता नहीं रही । उन्हें कला के क्षेत्र में भी स्वतन्त्रता नहीं 
थी | तुगलवंश के शासन ग्रहण पर यद्यपि हमें मुस्लिम शासक वर्ग और मुस्लिम 
पुरोहित वर्ग की टक्कर मुहम्मद तुगलक के समय में दिखायी देती है, किन्तु जहाँ 
तक हिन्दू प्रजा का सवाल था, मुहम्मद तुगलक् बड़ा भारी शअत्याचारी था। 
उसने »काल में भीषण कर लगाकर दुश्नाब के भूखे किसानों को खुली बगावत 
करने को मजबूर कर दिया और फिर बुरी तरह कुचला | उसका उत्तराधिकारी 
फीरोज मुस्लिम पुरोहित वग के हाथों में खेल गया और उसने प्रजा पर काफी 
अत्याचार किये | तुगलक के उत्तराधिकारी लोदी हुए जो भीं अत्याचार श्रौर 
लूट में अपने पूर्ववत्तियों से पीछे नहीं थे। यही निगु णा कवियों का समय है जो 
प्राय: विजेता लुटेरे बाबर मुगल तक चलता है। 

इस युग में एक ओर भारतीय जनता का समूह ब्राह्मणों के जातिवाद से 
पीड़ित था, दू सरी ओर विदेशियों की नीति से । जातिवाद केवल छुश्नाछुत नहीं 
था, वह भ्राथिक ऊ चनीच और शोषण पर कायम था। वेद विरोधी जातियाँ 
इस्लाम के अडू में चली जा रही थीं। जातिप्रथा का विरोध करने वाली योगी 
सम्प्रदायकी शक्तियाँ ब्यक्तिपरक श्रोर चमत्कारपरक होकर भ्रब स्वयं महेथगिरी 
में डुब चली थी और आडम्बर मात्र उनके सामने का कार्य्गक्रम बन चुका था । 

इसी समय दक्षिण भारत का जातिप्रथा विरोत्री वेष्णव प्रभाव रामानन्द के 
स्वर में उत्तर भारत म॑ गूजने लगा । चेंतन्‍्य ने बड्ाल में कृष्ण का नाम 
मुसल मानों के लिये भी खोल दिया। चेतन्य के मुसलमान शिष्य खुदा या अल्लाह 
न कह कर हरि कहा करते थे, मानों वे विदेशी प्रभाव से भ्रपनी भाषा और 
संस्कृति को बदलना नहीं बाहते थे | चेतन्‍्य से शासक वर्ग से सक्तिय विरोध 
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करके सुल्तान के पिट्ठ श्रों को अपना शिष्य बनाया था । 

महाराष्ट्र में नामदेव उठ खड़ा हुआ, जिसने ज्ञानेश्वर की भक्ति का पक्ष 
पकड़ा श्रौर तमाम निजी जातियों के इस उत्थान से एक नई लहर फेल गयी। 
नामदेव ने विध्वस्त और पराजित पंजाव में दोरा किया और जनबल एकत्र 
करके मंदिरों के बिनाश के युग में, विदेशी शासक और पुरोहित वर्गों को 
चुनौती देकर मन्दिर तक बनवा दिये | भक्ति के इस आन्दोलन में राजकुल की 
मीराबाई ने स्त्रियों के बंधन तोड़ दिये | सामन्‍त पापा ने प्रजा के कल्याण के 
लिए अपना सब कुछ लुटा दिया । (सेना) नाई और ( रेदास ) चमार एक ओर 
हिन्दुओं के जाँत-पाँत तोड़ने लगे | मानों भारत का निम्न और शोषित वर्ग 
इस्लाम के लुटेरे रूप से टक्कर लेने को खड़ा हो गया था, जिसका घर और बाहर 
के शोषण से कोई भी सम्बन्ध नहों था । 

और तब उठा कबीर, मध्ययुग का प्रचए्ड नेता, जिसको लोदी शाह सिक- 
न्दर ने हाथों से कुचलवा देना चाहा, परन्तु उच्चवर्गीय मुस्लिम शासकीय पार- 
स्परिक फूट और सत्ता के संघर्ष तथा जनता के विद्रोह के कारण अपना दुष्कर्म 
प्रा नहीं कर सका । कबीर ने योगियों के परिवार-विरोध से संघर्ष किया, 
परिडतों के शोषण और छुप्नाछूत को तोड़ा, शासक मुस्लिम का दमन उखाड़ने 
की चेष्टा की, मुस्लिम पुरोहित वर्ग की लोभ-लूट की भावना को जनता में 
खोला, महन्थों के आडम्बरों को चुनौती दी, साधुओं का पराया माल उड़ाना 
बुरा बताया, गृहस्थ बन कर हाथ से कमा कर खाने को ही सर्वश्रेष्ठ बताया और 
भारतीय संस्कृति से प्रेम करने का नारा लगाया | उसने विदेशियों की ग्रच्छी 
बातों को स्वीकार किया, अन्ध-विश्वास ले लड़ा, उसने हिन्दू और मुस्लिम 
जनता को हिन्दू और मुस्लिम उच्च वर्गों से ग्रलग देखा । भक्ति के माध्यम से उसने 
ईश्वर को जनता के पास पहुँचाया और जब उच्चवर्ग हल्या, रक्तपात, लूट, ईर्ष्या 
ओर पाप में डबे हुए थे, जन समाज को प्रेम का सन्देश दिया। कवीर अपने 
वक्त सभ्यता के शासन केन्द्र मक्का तक हो आ्राया था। उसके परवर्त्ती नानक 
ने भी मक्का की यात्रा की । और नानक ने हिन्दू श्लेर मुस्लिम जनता की एकता 
करने की चेष्टा की । उसने उच्चवर्गों के लोभ, हत्याकारडों को पाप कहा और 
जनता की रक्षा करने के लिए संगठन का प्रारम्भ किया । 


न्ीः 
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राजनीतिक परिवतंन 

ऐसा लगता था मानों नेतृत्व अब जनता के हाथ में चला गया था ! जनता 
तेजी से कोशिश कर रही थी कि पंडितों और मुल्लाओ्ों, मुस्लिम और हिन्दू 
सामत्तों की शक्ति निर्बल हो जायगी और जनता उन मानवोय मूल्यों को प्रतिष्ठा- 
पित करने की चेष्टा करने लगी, जो दोनों धर्मों में मानवहितर को ही सर्वश्रेष्ठ 
कहते थे । किन्तु जन विद्रोह का स्वर राजनेतिक परिस्थिति बदलने के कारण 
बदल गया | यहाँ यह याद रखना ग्रावश्यक है कि राजनेतिक परिस्थिति का 
बदलना आशिक परिस्थिति में मूल उत्पादनों के साधनों का बदलना नहीं था। 
ग्रतः: वह ऊपरी परिवर्तन था । 

बाबर मुगल ने सत्ता हासिल की । मुगल शासकों ने भारत में राज्य कायम 
किया, मुस्लिम पुरोहितवर्ग की सहायता से नहीं, तलवार के बल पर, हिन्दू 
सामल्तों की पारस्परिक स्पर्धा का लाभ उठा कर इन्होंने हिन्दू सामन्तों को 
मित्रता मे बांधना शुरू किया । इन शताब्दियों में काफी अंग तक विदेशी और 
देशी मुसलमान अपने को इसी देश का रहने वाला मानने लगे थे। भश्रकबर ने 
जब शक्ति ग्रहण की तव उसने सूरवंश मे जो मुस्लिम पुरोहित वर्ग का प्रभुत्व 
था उसे तो घटाया हो, वह स्वयं मुसलिम पुरोहित वर्ग काशात्रु था। उसने 
इध्लाम धर्म की बागडोर जबरन अपने हाथ में लेली। उसने भारतीय जनता 
प्ौर हिन्दू शासकवर्ग में फूट डाली, सामन्तवर्ग को अपनी शोर मिलाया । उसने 
फारसी जेसी विदेशी भाषा को राजकाज.की भाषा बनाकर शासकों और शासितों 
के बीच न केवल खाई डाली, वरन्‌ भारतीय संस्कृति पर विदेशी संस्कृति 
को लादा | 

हमें याद रखना चाहिए कि सिक्‍कों पर से भारतीय नवणा और लक्ष्मी की 
शकल को उड़ा देने का जो काम गोरी और खिलजी जेरे मृस्लिम पुरोहित वर्ग 
के साथी शासक नहीं कर पाये थे, वह अकबर ने कर दिखाया | उसने जनता 
पर से जजिया कर हटाया, किन्तु इतने अधिक अन्य कर लगा दिये कि बाद में 
साम्राज्यवादी बोझ के भार से जर्जर और विद्रोहोन्मुल जनता पर से औरंगजेब 
जैसे मुस्लिम पुरोहित वर्ग के साथी शासक को भी ५७ करों को जनता पर से 
हटाता पड़ा । श्रकबर ने हिन्दू और मुस्लिम सामन्‍्तों का जागीर प्रथा को तवाल- 
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लेनुमा नोकरी बनाकर साम्राज्य सत्ता में बादशाह की शक्ति को सर्वोपरि बना 
दिया । उसके समय में तुलसीदास के शब्दों में-- 

जनता की हालत अकालों से बदतर हो गयी थी । किसान की खेती नहीं 
थी, बनिक की बनिज नहीं थी, नौकर को चाकरी नहीं थी। भूपाल यानी राजा 
पराधोंन और कायर ही हो गये थे । कलियुग अपने पूरे जौम पर था । 

अकबर ने भारतीय कलाकारों की बची खूची श्रेणियों झौर पंचायतों को 
तोड़कर उन्हें ईरानी और तूरानी व्यापारियों के मातहत करके मुनाफे से वंचित 
करके गरीब कर दिया । अश्रवश्य ही शासन के सुभीते के लिए उसने धर्म की 
स्वतन्त्रता दी । मथुरा के पठान और धर्मान्ध शासक को हटाकर उसने वल्लभा- 
चार्य को मित्र बनाया । उसने मुस्लिम पुरोहित वर्ग की भड़काई यूसुफजाई अग्नि 
से मुकाबला किया । 

ऐसी परिस्थिति में भक्ति में जन-विद्रोही नेतृत्व समाप्त हो गया ।। ब्राह्मण- 
वाद ने फिर बेष्णव सहलियतों के आधार पर प्राचीन भारतीय गौरव को 
जगाया | सूरदास और कु भनदास आदि ने वेद विहित प्रेम का पंथ पकड़ा और 
शून्यवादी, जाति विरोध निगु रणियों पर जबर्दस्त चोट की। तुलसीदास ने फिर 
रामराज्य का यूटोपिया' खड़ा किया और बड़े कायदे से भक्ति को दरबारी 
सामन्ती रूप देकर मुगल वेभव और शोषण के विरुद्ध भारतीय जनता को राम- 
राज्य का आदर्श और सुख दिखाकर विदेशी संस्कृति के विरुद्ध उभाड़ा । तुलसी 
ने जहाँ इस्लामी शासकों का विरोध किया, वहीं वष्णव प्रभाव के कारण कट्टर 
ब्राह्मणों का भी विरोध किया और भारतीय संस्कृति से प्रेम न करने वाले परा- 
धीन स्वार्थी हिन्दू सामन्‍्तों का भीं विरोध किया । 

किन्तु तुलसी का मुख्य ध्येय वेद मार्ग की स्थापना करना था | उसने उस 
समय तक की प्रचलित हिन्दी को संस्कृत से भर कर जनता को पुरानी संस्कृति 
की विरासत दे दी ओर इस प्रकार अनजाने ही दो काम हो गये । तुलसी के 
मानस का समय वही है जब ऐतिहासिक फरिष्ठता ईरानी संस्कृति और उश्च- 
वर्गीय मुस्लिम स्वार्थों की रक्षा करता हुआ भारत का ऐसा इतिहास लिख चुका 
था जिसमें यह दिखाया गया था कि भारत इस्लाम के पहले ही ईयन का 
दास था। 
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तुलसी के काव्य का परिणाम यह हुआ कि उच्च हिल्दू सामत्तों का भय 
मिट गया क्‍योंकि निम्न जातियों का विद्रोह तुलसी ने विदेशी साम्राज्य के विरुद्ध 
मोड़ दिया और उच्च हिन्दू सामन्‍त एक ओर यदि विलास में डूब गये तो दूसरी 
प्रोर सिक्ख, मराठा, आ्रादि जातियों का विकास हुआा। निगुण सम्प्रदायों के 
उत्थान ने जिस मानववाद की नींव डाली थी और जो महाराष्ट्र भौर पंजाब में 
उठी थी, वह साम्राज्य के शोषण के विरुद्ध ग्रब फौजी ताकतों के रूप में उठ 
खड़ी हुई और भक्त रामदास का लोकरक्षक राम और गोविन्दर्सिह की दुर्गा ने 
निगगु ण के बोल में भी स्थान बना लिया। यह दोनों सम्प्रदाय जाति-अ्रथा के 
विरोधी थे श्रौर उन्होंने सशस्त्र विद्रोहों को जन्म दिया । 


भक्ति का व्यक्तिप्रक स्वरूप 

किन्तु हिन्दी भक्ति काव्य इस युग में प्रमुख नहीं रहा । भक्ति का मानववादी 
स्वर अ्रब उच्च वर्णीय नेतृत्व के कारण बदल गया था और भक्ति सामाजिक न 
रह कर व्यक्तिपरक साधना हो गई । भक्ति का वेष्णव मानववादी स्वर परवर्त्ती 
काल में बंगाल के विद्रोही ब्रह्मचारियों में उगणा और भारतीय मध्यवर्गीय के 
उत्थान के साथ गाँधी की अ्रहिसावादी चेतना, जाति प्रथा विरोधी भावना बन 
कर उठा। 

इस प्रकार हम देखते हैं कि हिन्दी में भक्ति काव्य जनता और उच्चवर्गीय 
श्रान्दोलन का प्रतीक है । 

पहले रूप में यह जनता का विद्रोह था, परवर्ती रूप में यह उच्च वर्गों का 
जनता को सहूलियतें देकर संगठन करने का आन्दोलन था। अपने अन्तिम रूप 
में यह संगठनात्मक विद्रोह के रूप में प्रगट हुआ और अन्ततोगत्बा व्यक्तिपरक 
साधना में डूब गया । इतिहास के विद्यार्थी को यह देखना श्रावश्यक है कि कबीर 
की परम्परा यारी साहब, बृल्लासाहब, दरिया साहब आ्रादि के रूप में चलती 
रही, किन्तु निगु ण विद्रोह का नेतृत्व प्रायः उच्चवर्णीय वर्ग-स्वार्थों गौर महंथ- 
गिरी में पलकर जनता से श्रलग होकर मुस्लिम और ब्राह्मण पुरोहितवर्ग की 
भाँति ही एक तीसरा प्रोहित वर्ग बन चुका था, जो जनता के विद्रोह का स्वर 
खोकर व्यक्तिपरक साधना का ही प्रतीक बन गया । 

वेदिक युग के बाद जिस विचार-धारा ने आर्य और प्रनार्य का भेद मिठाकर 
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समस्त जातियों के लोगों को वर्गों यानी पेशों के हिसाब से बाँठा, और पहले जो 
ब्राह्मगग क्षत्रिय वेश्य और छूद्र का विभाजन केवल झआर्य्यों में था, उसे वृहत्तर 
समाज पर लागू करके, विभिन्न देवताओं के प्रति सहिष्णता का भाव जाग्रत 
करके मानवतावाद का स्व॒र गु जाया वह शैव-वैष्णाव भक्ति का ही उदय था। 
उसके बाद का सारा भारतीय इतिहास तीन भागों में प्रमुखतया बाँठा जा 
सकता है। 

चाणक्य से हर्षवद्धन तक हिन्दू शासकों का शासन काल, हर्ष से पृथ्वीराज 
तक गतिरोधकाल, पृथ्वीराज चौहान से १८५७ तक मुस्लिम शासकों का शासन 
काल | 

इन तीनों युगों में उत्पादन के साधन भारत में अ्परिवत्तित रहे, केवल 
परिवर्तन वाह्य परिस्थितियों में था | भारतीय व्यापार के विकास से मेल खा 
जाने के कारण चाणक्य से हर्ष तक भारतीय सामन्‍्त वर्ग विदेशियों से रक्षा 
करने के कारण निरन्तर प्रगतिशील रहा | यह बहुत बड़े मार्के की बात है कि 
भारतीय सामस्तों से शायद ही किसी एक-दो ने ही विदेशियों को जाकर जीतने 
की चेष्टा की । वे परस्पर लड़ते थे, परन्तु वेसे उनका काम स्वरक्षणात्मक ही 
रहा | इस युग में भक्ति ने ही मानववादी विचारधारा से देश को जागरूक रखा | 
क्षत्रियों से इन्द्र के कारण पुरोहित वर्ग ( ब्राह्मण ) जनता से मिलकर चला 
श्रौर भक्ति की शक्ति व्यापक बनी रही । ब्राह्मण वर्ग को किसी विदेशी पुरोहित 
वर्ग से टक्कर का सामना भी नहीं करना पड़ा | जो झ्राया समर्पण कर गया । 


किन्तु गतिरोध काल में सामन्‍त और ब्राह्मण वर्ग बोफक बन गया। उस 
समय जनता ने विद्रोह किया और विरोधी स्वर उठाया | सामनन्‍्त वर्ग कचलने 
में लगा, किन्तु ब्राह्मण ने एक ओर जहाँ जनता का दमन किया ब्राह्मणों में 
वष्णव परम्परा ने जनता की ओर भी अ्रपना स्वर मिलाया । इसके बाद 
मुस्लिम शासक वर्ग हावी हुआ । ब्राह्मग्य वर्ग को विदेशी पुरोहित वर्ग ( मुन्ना ) से 
कड़ी टक्कर लेनी पड़ी। दोनों के अपने सांस्कृतिक रूप थे। इस्लाम ने ईरानी 
संस्कृति का रूप धारण करके पूरा सरंजाम इकट्ठा कर लिया था | भारतीय वेद- 
विरोधी लोग इस्लामी शासकों से मिल गये । ब्राह्मण अपने बचाव में इतना 
घबड़ा गया कि उसका जन-सम्पर्क टूट गया । उसके बोक से दवी जनता कराह 
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उठी । उस समय जनता के नेता उठे जिन्होंने हर प्रकार के शोषकों की निन्‍्दा 
की । किन्तु संस्कृति उच्च वर्गों की ही नहीं, जनता की भी होती है। मध्यकाल 
में हिन्दू का प्र्थ प्रजा था, मुसलमान का राजा । उस समय फिर ब्राह्मणवाद ने 
भक्ति की आड़ में सिर उठाया श्रौर सगुर| कवियों ने नये ब्राह्मणवाद की 
स्थापना की । 
हिन्दी का भक्ति काव्य इन दो विद्रोहों की कहानी है। पहले का नेतृत्व 

जनता के हाथ में था, दूसरे का नेतृत्व पुरोहित वर्ग के हामियों के । हर हालत 
में भक्ति आन्दोलन मानववादी विचारों का विद्रोही स्वर था, वह सामूहिक 
झ्रान्दोलन था जिसने परिस्थितियों के श्रनुकुल अपने विरोधी को पहचान कर 
उसके विरुद्ध स्वर उठाया, कभी सामन्‍्त के विरुद्ध कभी पुरोहित वर्ग के विरुद्ध 
और कभी विदेशी शासक के विरुद्ध । हिन्दी का भक्ति काव्य एक लम्बी मानव- 
वादी परम्परा के विद्रोही स्वर का चरण है, उसे इसीलिए श्रलग करके देखने 
पर लगता है कि वह इस्लाम का प्रभाव था। वस्तुत: वह जनता के संघर्ष की 
कथा है। भारत में तो इस्लाम के मानववाद से बड़ा मानववाद पहले ही जन्म 
ले चुका था, क्योंकि यह सहिष्णु था, सबको जीने का अधिकार देता था। 

इस्लाम के नाम पर लूटने वाले पुरोहित और शासक वर्ग के भयानक वार 
के कारण रामानुज का ग्यारहवीं शदी का भक्ति आन्दोलन लगभग २०० बरस 
पीछे हट गया और शीघ्र ही भारतीयों ने भ्रपनी संस्कृति की रक्षा के लिए जन- 
विद्रोह का स्वर बदल कर उच्च वर्ण ( ब्राह्मण ) के उस नेतृत्व को स्वीकार 
कर लिया जिसमें एक आदर्श सामन्त ( राम ) के राज्य का स्वप्न था, जिसमें 
( तत्कालीन मुस्लिम ) साम्राज्य के शोपण से मुक्ति की मृगतृष्णा दिखायी दे 
रही थी | लोगों का भय हट गया। दसमुख राक्षस के मायावी श्रन्धकारमय 
शासन को भेदकर दुर्दमनीय कोदगड कौ टंकार प्रतिध्वनित होने लगी। यह 
नया सम्राट न विजासी था, न उसके कल में राज्य के लिए भाई-भाई की हत्या 
करता था। वह केवल न्याय के लिए खड़ा हुआ था। भ्रौर जनता से पेदावार 
का केवल १।६ भाग लेता था। 

श्रौर इतिहास बताता है कि भक्ति का यह विस्फोट भारतीय जातीयताञ्रों के 
विद्रोह के रूप में शीघ्र ही फूट पड़ा । तत्कालीन सम्राट श्ौरंगजेब ने लड़खड़ाते 
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साम्राज्य को देखकर, हिन्दू सामन्तों से स्थापित किये गए इस्लामानुयायी शासकों 
के सम्बन्धों को गलत मानकर, फिर अ्रलाउद्दीन की तरह मुस्लिम पुरोहित वर्ग 
की सहायता लेकर सैनिक साम्राज्य कायम करना चाहा, किन्तु इतिहास करवट 
ले चुका था । 

वेभव और लोभ का यह इस्लामी स्वप्न इतना मोहक था कि रुपूजेबेखुदी 
में सर मुहम्मद इकबाल ने औरंगजेब की कल्पना को २० वीं सदी में साकार 
देखना चाहा जब कि हिन्दी में भक्ति, मेथिलीशरण गुप्त और श्रयोध्यासिह 
उपाध्याय हरिश्रौध' के हाथों में श्रालोक के लिए द्वार खोल रही थी। 





नये काव्य सें नये स्वर और नयी समस्या 


नई कविता सदा ही अपने से पुराने युग की तुलना में विद्रोह का स्वर 
लेकर उठती है। प्रारम्भ से लेकर अब तक प्रत्येक युग में कविता का रूप बद- 
लता रहा है । रूप जब वस्तुगत होता है तो उसे विषयपरक कहते हैं ; किन्तु 
यदि वह वाह्य परिवेणमात्र में सीमित है तो उसे शली के अन्तर्गत रखा जाता 
है । एक बार चीनी लेखक और राजनीतिज्न माओ्रोत्सेतुग का एक लेख प्रकाशित 
हुआ था जिसमें उन्होंने लिखा था कि, काव्य में दो वस्तु होती हैं : विषय और 
रूप । उनके मतानुसार दोनों ग्रलग-अलग चीजें थीं। उनका जोर इस पर था कि 
विषय स्वस्थ और नवीन न होने पर भी कविता या साहित्य के अन्य रूप अपने 
रूप” के कारगा आकर्षक हो सकते हैं, किन्तु वे वास्तव में उस नशे के समान 
हैं जो मस्ती के आलम में अ्क्‍्ल को गुम कर देते हैं। इस विचारधारा को पढ़कर 
प्रगति के हामी लेखकों के घायल दिलों पर मरहम सा लग गया था । उन्हें ऐसा 
लगा था--जैसे अपनी विचारधारा को न मानने वालों के खिलाफ उनके हाथों 
में कोई हथियार आ गया था । 

श्री प्रकाशचन्द्र गुत ने इस विचारधारा से अपनी पूर्ण सहमति भी प्रकट 
की थी । किन्तु मेंने ्न्यत्र इस पर यही लिखा था कि काव्य की वस्तु ही उसके 
रूप को बनाती है। इस प्रकार शरीर काव्य का विषय नहीं, आत्मा है | शरीर 
है रूप । हम किसी भी व्यक्ति के वाह्यरूप को देखकर ही यदि चमत्कृत हो सकते 
हैं तो हम वास्तव में व्यक्ति के पूर्ण रूप का अध्ययन नहीं करते। सजा का 
ग्राचार रागात्त्मक वृत्ति से सम्बन्ध नहीं रख सकता और काव्य वही है जिसका 
मनुष्य के भाव-जगत से सम्बन्ध है। इसलिए हम इन दोनों को अलग करके नहीं 
देख सकते । 

जो विचारधारा इन दोनों के बीच रेखा खींचती है, उसकी अपनी स्थिरता 
नहीं है, उसका दृष्टिकोण संकुचित है, वह वस्तुओं का मूल्यांकन करके सारांश 


द् ११३ 


*- ११४ «० 


सुकमा (बी लकी जी) अमा। परम. समा जानी पा सना कमा काका सन जारी सम भरमा+- जमा अधि जाने समन साकिन सही सनी करी जि. सं सी उक जे बरी  स्- जन अर न्‍की जी कम. ५की नर सी परी जारी फमिर' असर उमर सनी नी कमी जी जी वहीँ उरी सम बा अभी सना उकी पी अर सम. कान. काफी अगस्त 


नहीं निकालता. पहले अपना सारांश निकालकर रख लेता है श्रौर समस्त वस्तु 
को उसके अनुकूल फिट करने का प्रयत्न करता है। काव्य की परिधि शार्रों में 
नियन्त्रित नहीं होती, वह जीते-जागते संसार का भात्र चित्रण है, जो सम्वेदनाश्रों 
के घात-प्रतिघात मे जन्म लेता है। यूरोप के अनेक वादों की सृष्टि ने हिन्दी में 
भी कुछ कवियों को चमत्कृत किया है, और नवीनता की इस तुृष्णा ने कुछ को 
यह लाभ भी पहुँवाया है कि उनका उल्लेख उनके भन्यों से श्रलग होने के कारण 
हुआ है। किन्तु हमारे सामने एक मौलिक प्रश्न हैं। वह है नई कविता कया है ? 
यदि वह केवल इसलिए नई है कि प्रत्येक यूग में नया सिरजन होता है तो 
सचमुच वह सत्य के सबसे अधिक पास है, क्योंकि वस्तुतः हमारी व्याख्याएं 
जितनी बड़ी हैं, नई कविता अभी अपनी पूर्वानुगत व्याख्या के आयाम को भी 
नहीं पहुँच सकी हे | जिस युग में विवेच्य से अधिक विवेचन दिखाई दे उसे 
गतिरोब् का युग मानने में कोई भी हानि नहीं है। संस्कृत साहित्य में भी जब 
शास्त्र की मर्यादा बढ़ गई तब काव्य का हास हो गया था | जब हमारे कहने को 
कुछ नहीं होता तत्र क्या करना चाहिए, केसे कहना चाहिए, इसी पर बहस होती 
रहती हैं | ऐसी ही विडम्ब्रना में कवि कहता है-- 
देखो, देखो राम ! 
हमारी भक्ति सतत निष्काम 
हमारी भीख माँगती बुद्धि 
खड़ी है दरवाजे पर । 
“सुन्दर सीकर 
जिस युग में कवि अपने पूर्ववर्तियों के गौरव को अपने विक्षोभ में कम करने 
की चेष्टा करता है, अपने को व्यापक समभकर अपनी समस्त मर्यादा को 
परम्परा से अपने को किसी प्रकार जोड़ना नहीं चाहता, क्योंकि उसे इसमें हीनत्व 
की भावना का अनुभव होता है, वह कभी भी अपनी गति को सुस्थिर नहीं 
रख सकता । 
संस्कृत साहित्य का गतिरोध एक अपरिवत्त नशील, गतिहीन समाज की 
ग्रवस्थिति के कारण उत्पन्न हुआ था, क्योंकि वह अपनी संकुचित सीमाश्रों का 
त्याग करने को तत्पर नहीं था, वह कवि के स्व की कल्पना का आधार 
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दूं ढने लगा था, जीवन का नहीं । 

किन्तु यूरोप का गतिरोध इसके ठीक विपरीत कारणों से आया था। वह 
था समस्त पुरातन का सहसा ही ढह जाना और नई गति इतनी तेज थी कि उसे 
मेल जाने की गुरुता वहाँ की संस्कृति मे किसी भी विरासत में नहीं थी । यूरोप 
की सबसे बड़ी पराजय थी कि वहाँ की नेतिकता का मूलाधार राजनीतिनज्नों के 
हाथ में चला गया था और इतना सम्मान पाने पर भी १६वीं और २० वीं 
सदी के सारे यूरोपीय लेखक प्रकट या गौण रूप से इस नेनुत्व को नहीं संभाल 
सकें | उनकी आत्मा का संबल उनकी रचनाओं में भी इतना प्रकट नहीं हुम्ना कि 
वे भ्रपने नए सत्य की प्रतिष्ठा में मानव की उस आस्था को प्रकट कर पाते जो 
ग्रपने समय तक दान्‍्ते और गेटे ने किया था, भले ही उन्होंने ईसाई साधना को 
समस्त कल्याणगरिमा को ही आत्मसात्‌ करके पुन: प्रतिष्ठापित किया था | 

इसका कारणा यही था कि गेठे और दान्ते का कवि स्व॒तन्त्र था| सामंतीय 
व्यवस्था में यद्यपि आर्थिक रूप से कवि पराधीन था, किन्तु उस समय वह अपनी 
कल्पना और व्यक्तित्व की साधना में ग्रधिक स्वतन्त्र था, क्योंकि उस समय तक 
कवि की प्रतिभा को ईइवरीय माना जाता था| हम यह भी जानते हैं कि मष्य- 
काल में सामंताश्रचित कवि अपने आश्रयदाता को प्रसन्न करने के लिए ग्रपने स्तर 
से ऊपर आते थे | किन्तु तत्कालीन उदात्त के क्षेत्र में कवि पर कोई बन्धन नहीं 
थे | यूरोप के विकासवाद, वर्गवाद ओर प्रयोगवाद ने कवि का वह गौरव नीचे 
गिरा दिया। कवि का जो एक उच्च-स्थान माना जाता था, जिसे संस्कृत साहित्य 
तक में ऊचा माना जाता था, उसको यूरोप की उथल-पुथल ने नीचे उत्तार कर 
कहा : समान भूमि पर जन्म लेने वाले वर्गों की सीमा में समान रूप से आबद्ध, 

अन्य काव्यों की ही भाँति एक कविकर्म है, श्रतः इसके ऊपर जो परम्परा की 

मिथ्या विडम्बना है, उसे फाड़ कर आँख खोल कर देख ! 

देखने को वह यथार्थ के पास जबर्दस्ती लाया गया । परन्तु बात यहीं तक 
नहीं थी | नये युग ने सबसे अ्रधिक वुभुक्षा बुद्धिजीवी को दी क्योंकि उसमें सबसे 
झ्रधिक तीब्र अनुभूति सक्रिय थी | कवि को पुराने समाज में जो सहज उदार 
सम्मान प्राप्त होता था, वह उसे मिलना वन्द हो गया । 

सबसे बड़ी थपेड़ उसे मार्क्सवाद के कारण मिली जिसने कल्पना को राज- 
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नीतिक कार्य्यक्रमों का दास बनाया। कवि राजनीति से अलग नहीं रह सकता, 
यह सत्य है। किन्तु वह राजनीति में बद्ध नहीं रह सकता। यथार्थ का एक 
सत्य है, युग का भी एक सत्य है, किन्तु कवि के आदर्श का सत्य दूसरा है। 
कविता कवि के आ्रादर्श का ही सत्य है तो वह राजनीति है, यदि वह युग सत्य 
के मोतियों में डोरे की तरह पिरोया हुआ है तो निःसंदेह वह कविता है। सांस्क्- 
तिक मानदण्डों की विरासत के ग्रभाव में यूरोप ने कवि के व्यक्तित्व को वाद 
विशेष के अन्तर्गत ढाल दिया और हिन्दी में भी उसका प्रचलन हुआ । में मार्क्स- 
बाद की अनेक आस्थाओं को मानता हूँ, स्वयं श्रपनी कविताएँ राजनीति से रंग 
चुका हूँ, प्रचार के उस रूप को भी काव्य के अन्तर्गत मानता हूँ, जिसका सोता 
मन से फूटकर निकलता है, परन्तु मेंने मार्कसवाद को कभी शाइवत सत्य नहीं 
माना, न यही माना कि राजनीति और प्रचार के दायरों में कविता का भ्रन््त है। 
आज मुझे अपना विरोधी समझने वाले मेरे कुत्सित समाजशास्त्री प्रगतिवादी 
मित्र जब मुझे अयना मानते थे उस समय ( १६४५ ई० ) ही मेंने 'राह के 
दीपक' में कहा था-- 

देखता उत्तर हूं में हार, 

रमा के चमकीले से मुग्व हास्यप्लावित नयनों में आज, 

अरे जीवन भी गति है एक, एक धारा निर्वाध ! 

सत्य है जिसका रहना और चितन है छाँह ! 

यही है एक रहस्य ! 

ग्रफ़लाँतू, सुकरात या कि फिर कन्फ्यूशियस महान 

राम, ईसा कि मुहम्मद मोन 

मार्क्स, ए गिल्स गये सब हार, जा रहे हैं भ्रभिभूत, 

एक परिवत्त न सत्य, 

एक अणु की भिलमिल दिखा पाते वह तनिक'**''' 

मेरे सामने सदा से यह स्पष्ट रहा कि जेसे समाज के प्रत्येक कर्म की विशे- 

षता है, कवि कर्म की भी है, अपने दायरे में हल चलाना, कलम चलाने से कम 
नहीं है, भऔौर कवि को भी इसी समान विनम्रता का अनुभव करना चाहिए। 
किन्तु कवि कर्म कोई सीख-सिखा नहीं सकता, अतः इसकी विशिष्टता का अपना 
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उचित गौरव भी मिलना चाहिए। 

यूरोप की तुथ्या इस सहज संतुलन से परिभ्रष्ट हो गई और वहाँ भ्रायाम 
की दौड़ मची । हर क्षेत्र में 'नवीन', “नवीन” की पुकार उठ रट्टो थी। क्‍या 
केवल कवि ही पीछे रह जाता ? वह भी दौड़ने लगा। किन्तु अ्न्यों के कर्म 
मनुष्य के मूल भावों से सम्बद्ध नहीं थे, अतः जक उन्होंन नहीं उठाई, उठाई 
कवि ने, क्‍योंकि व्यक्तित्व का अ्रश उसे अपने मूलाधार से दूर हटा ले गया । 
समाज के वदलते मूल्यों की बेला में सारा महाभारत लिखकर व्यास ने भी कहा 
था कि, 'में हाथ उठाकर कबसे चिल्ला रहा हूं, किन्तु मेरी कोई नहीं सुनता ।' 
ठीक उसी प्रकार यूरोप का कवि भी अन्तस्थ के नाम पर पलायन, और वाह्य के 
नाम पर भावहीन भूमि पर उतर गया । और संस्कृति के नाम पर उसे नहीं दे 
सका जिसकी युग को वास्तविक आवश्यकता थी। वह नये मानव का निर्माण 
कर रहा था, जबकि मानव नया नहीं था | जिस समाज में वह रहता था उसका 
प्रत्येक बच्चा अपने संस्कारों में 'पुरातन' के श्रवशेष को लेकर पल रहा था। वह 
द्वेत ही विकास की वेला में एक विचित्र अवस्था का द्योतक हो गया | पुरातन 
संस्क्ृतियाँ राजनीतिक पराभव के कारण नये विकास के साथ चरण रखकर 
जलने की परिस्थिति में नहीं थी, अपने मध्यकालीन गतिरोधों में फंसी थीं और 
नयी संस्कृति साम्राज्यवादी शक्ति के रूप में किसी पुराने मूल्य के अ्रभाव में मृग- 
तृष्णा में पड़कर दोड़ रही थी, क्योंकि स्वातन्त्य और साम्राज्य दो अलग पहलू 
थे, जिनका इन्द्र यूरोप को दबाये हुए था | ऐसे ही समय में मन की सुलगन ने 
ग्रपने लिए आधारों की खोज की और अन्त में उसकी पराजय अस्तित्ववाद में 
जाकर समाप्त हुई । इस अति की पृष्ठभूमि में मार्क्सवादकी यांतजिकता थी जिसने 
परम्परा के नाम पर केवल उसी को आत्मसात्‌ करने का नारा दिया, जो कि 
तत्कालीन जनता नहीं, वरन्‌ पार्टी विशेष के स्वार्थ या समभ के अनुपात में 
उचित बेठता था | श्रब यह कहना कि किसी भी युग का मनुष्य इतना चतुर 
हो जाता है कि वह सदा की परेशानियों को दूर कर सकता है । यह बेसी ही 
भूल है जेसी कि व्यक्तिपरक चिन्तन की भ्रति ने अपने पक्ष में की है। में मार्क्स- 
वादियों का हमदर्द रहा हूँ, ओर हूं, किन्तु उतनी ही श्रद्धा इस वाद के प्रति मेरी 
सदा से रही है, जितनी अन्य उन वादों के प्रति जो कि मनुष्य के सामूहिक 
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कल्याण को प्रश्नय देते हैं, क्योंकि में मनुष्य की मूल उदात्त भावना सदिच्छा 
को ऊंचा स्थान देता आया हूँ। हमारे सतु और असत्‌ युगापेक्षा में ही वद्ध रहते 
हैं। मेरा कहने का तात्पर्य यही है कि हमें जहाँ तक हमारी सीमाए हैं, अपनी 
बुद्धि खुली रखनी चाहिए और इसहिए हमें सदेव स्मरण रखना चाहिए कि हम 
केवल बीच की कड़ी हैं । 

प्रत्येक युग के मनृष्य का स्वभाव है, पहले एक दर्शन बना लेना | दर्शन 
बनता है सामाजिक परिस्थितियों के श्रभाव से, किन्तु बन जाने पर वह सामा- 
जिक परिस्थिति का ही प्रभाव रखने लगता है। प्राचीन मनुष्य विद्रोह करते थे, 
नया पथ बनाते थे, किन्तु हमें प्रायः यही स्वर मिलता है कि अपने से पुराने को 
बहुत ही स्वरिगम समभते थे | और उसके प्रति आदर भी रखते थे । मध्यकालीन 
चिन्तन मे जब समाज मे व्यवस्था विषमशील गतिरोध को प्राप्त हुई तब दर्शन 
भी रेखा न रहकर एक गोजा हो गया और उसने एक पूर्णात्व का सुजन किया । 
वह गोला अपने आप मे पूर्ण है, चाहे आप मानें या न मानें। दर्शन, श्रायुवेंद, 
ज्योतिष, काव्य, चित्रकला, स्थापत्य, रसायन, धर्म, पुराण यह सब एक दूसरे 
के पूरक थे, छोटी सीमाए होने के कारगा यह सब एक दूसरे पर निर्भर थे। 
अ्रतः परिग्याम हुश्रा कि गोले के अनुयायी गोले में घुमते रहे, वाहर नहीं 
निकल सके । 

नवीन युग का व्यक्ति रेखा पर दौड़ रहा है और प्रायः वह सीधा न जाकर 
एक नयी परिधि बना रहा है, मानों वह अभ्रनजाने ही मध्यकालीन परिधि को 
सप्रमाण छोटा बना देने के लिए एक नयी, बड़ी और व्यापक परिधि बना रहा 
है। परन्तु वह यह भूल गया है कि आगे झाने वाले युगों का मनुष्य शायद और 
भी बेतहाशा दोड़कर और भी तेजी काम में लायेगा | वह भी शायद यही सोचेगा 
कि वह सीधा भागनता जा रहा है, पर शायद वह भी झनजाने ही आज के गोले 
की परिधि से भी वड़ी परिधि बना जायेगा । 

में यही कहूँगा कि केन्द्र भ्रब भी वही जिजोविषा हैं । रिरिसा उसकी प्रभि- 
व्यक्ति हैं । और अनेक विन्दुओं की रूपरेखा की परिधि के सारे बिन्दु केन्द्र से ही 
तादात्म्य रखते हैं । प्रत्येक युग में परिधि बढ़ती है, परन्तु केन्द्र श्रमी तक वही 
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है। हो सकता है केन्द्र भी बदले, परन्तु श्रभी तक का इतिहास इतना थोड़ा-सा 
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“काल” है कि उसके बदलने की कल्पना करना, इतना सहज समभकना ब्यर्थ है । 
यह मानों इस रेखाचित्र के अनुसार हैं--- 





ग्र॒ अ्रवस्था में आ्रादिम बनौकस मनुष्य की सामूहिकतां में व्यक्तित्व की 
विषमता नहीं थी, किन्तु परिस्थितियों ने उसे पेंदा किया। आपस की दोड़ ने 
दासता को जन्म दिया, और वह शत्रुहत्या के ऊपर दया भावना थी | एक युक्ति 
ने एक बुराई को पेदा किया, किन्तु मुक्ति विकास थी | 

आरा में दासता टूटी, सामन्तवाद उठा, मनुष्य की दयनीय परिस्थिति को 
अधिकार मिले, किन्तु भूमिबद्ध किसान की परिस्थिति पहले की तुलना में युक्ति 
होने पर भी सामल्तों को प्राचीन राजतत्त्र से बड़ा क्षेत्र दे गई और सर्वाधिकार 
का गठन बढ़ा | भलाई ने फिर बुराई को पैदा किया । 

इ में प्‌ जीवाद उठा, जिसमें ब्यक्ति को पहले से काफी अधिक पअ्धिकार 
मिले, किन्तु मनुष्य का मनुष्य से सम्वन्ध का माध्यम ही प्रमुख हो गया | भलाई 
ने फिर बुराई को जन्म दिया । 

ई में पूंजीवाद की जगह साम्यवाद ने ली, समाज में व्यक्ति को काफी 
अधिक आराम मिले, किन्तु मनुष्य को अधितायकत्व ने दबाया और ज़िस 
'सदिच्छा' के बल पर उसने शताब्दियों से संघर्ष किया था, उसी को दबाने की 
चेष्टा की गई । 

मार्क्स इस चौथी मंजिल को नही समभ सका, उसका जिसका वह प्रतिष्ठाता 
समभा जाता है, क्‍योंकि उसकी पृष्ठभूमि में यूरोप की मध्यकालीन संस्कृति थी, 
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उसमें बहुत वज्ञन नहीं था, और जिस परिवार की उस पर छाया थी, वह कट्टरता 
में अपनी यहूदी दिरासत लिए था इसीलिए उसने सोचा कि अब तक केन्द्र से 
खिचने वाले गोले श्राइन्दा अ्रत्र नहीं खिंचेंगे और उसने सोचा अ्रव कम्पस की 
कील कोई नया केन्द्र ढू ढ़ लेगी जो प्रकृति से संघर्ष के रूप में बदलकर यों हो 
जायगी कि गोले आपस में काटने लगेंगे । परन्तु वह यह भूल गया कि हर परिधि 
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का विकास मनुष्य के रागात्मक मूल मे केन्द ही से शुरू होता था, यह विकास 
परिधि का विस्तार मूलतः मनुष्य का प्रकृति से होने वाला निरन्तर संघर्ष था । 

क्रोध, ईर्ष्या, विद्व ष, लोभ की प्रवृत्तियों का इन परिधियों ने विकास किया 
है, इनका जन्म प्रकृति के सामूहिक जीवन का परिणाम है। विराटत्व की सारी 
कल्पना में प्राचीनों ने इसका हल व्यक्तिपक्ष में ही खोजना चाहा था। तभी 
कविता इसके प्रति विद्रोह करती है, श्रपना लघुत्व ही महत्वपूर्ण प्रमारित करके, 
किन्तु वह अपने रूप मात्र की नवीनता है, जो व्यक्ति की दीनता की श्रभिव्यक्ति 
बन जाया करता था । 

प्रइन हैं कि यदि लघुत्व की श्रनुभूति का प्रगटीकरण किसी उह्ूं श्य की पूर्ति 
है, या केवल एक अभिव्यक्ति-मात्र है जो निरुद शय है, तो भी यह समस्या कहाँ 
सुलभती है कि इस अथक परिश्रम का फल ही क्या है ? कविता यदि आ्रात्म- 
संतोष मात्र है तो समाज को क्‍यों दी जाए ? यदि वह समाज की वस्तु है और 
वह भाव जगत्‌ में नई रूप-सौन्दर्य सुष्टि नहीं है, तो उसका तात्पर्य ही क्‍या है ? 
ग्रभी मेंने मराठी के एक लेखक का लेख पढ़ा जिसमें कहा गया हैं कि नयी कविता 
को भावनानिष्ट अनुरूपता का सिद्धास्त--ै2 #607ए 0० ९770॥079] 
९0पांए७)6770८5 कहना चाहिए | ( कविता में नवीनता स्व० बा० सी० मर्ढेकर 
राष्ट्रवाणी अप्रेल १६५७ ) किन्तु उनकी व्याख्या केवल यह बताती है कि नयी 
कविता वस्तुत: नई चित्रात्मक प्रतिपादिता ( [792077 9709484४07 ) है 
झोर कुछ नहीं । 

किन्तु यह भी एक भ्रम है। चित्रात्मकता रूप की बात है, और रूप सदेव 


आम 
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कवि विशेष की ग्राह्मता के श्रनुरूप, अपनी सामर्थ्य के अनुकूल ही, भ्रपनी “वस्तु 
के आधार पर खड़ा होता है। जिस प्रकार रस विशेष एक विशेष शब्दावली की 
अभिव्यंजना होता है, वेसे ही रूप भी वस्तु से निर्मित होता है। इन दो को 
अलग मानने में ही आ्राज की माक्संवादी और प्रयोगवादी कविता की खाइयाँ 
खुदती हैं | इन दोनों अतियों में हम केन्द्र को भूल जाते हैं, जिस पर प्राचीनों 
और मध्यकाजीनों का ध्यान निश्चित ही हमसे कहीं श्रधिक था, क्योंकि उन्हें 
समभने को भले ही उनके युग की परिधि को देखना पड़ता है, उनसे स्वायत्त 
ग्रात्मसंवित्ति स्थापित करने में हमें केवल केन्द्र का आश्रय लेना पड़ता है। और 
आधुनिकों का केन्द्र हम देख नहीं पाते, परिधि पर दौड़ते हैं तो हमें घुमाकर छोड़ 
देती हे, और हमें इनको समभने के लिए पहले युग चाहिए, मनुष्य नहीं, क्योंकि 
मनुष्य यहाँ इतना लधु है कि दिखाई नहीं देता । 
वह कहता है--- 
में नया कवि हूँ--- 
इसीसे जानता हूँ 
सत्य की चोट बहुत गहरी होती है, 
( सर्वेश्वर दयाल सक्सेना ) 
परन्तु इतनी पिटो-पिटाई बात कहने वाला अपनी आत्मा खोलता है इन 
शब्दों में--- 
में नया कवि हूँ 
इसीसे मानता हूँ 
चश्मे के तले ही दृष्टि बहरी होती है । 
इसी से सच्ची चोट बाँठता हूँ 
भूठी मुस्कानें नहीं बेचता | 
चोटें बाँटकर असली मुस्कानें बेचना नई कविता की ही जीवनी शक्ति हो 
सकती हे, परन्तु यहाँ चोट नहीं लगती है, हाँ पढ़कर असली मुस्कान जरूर एक 
बार जन्म लेती है, तो कान भी धुधाले जरूर होते होंगे । मेरे भी दाँतों को 
जीम कभी-कभी काटने लगेगी और में उसे नयी कविता के अन्तर्गत अवश्य 


रख सकू गा । 
में एक तरफ बेठा हूँ । सामने दुनिया की शतरंज है “क श्रद्धावेद' के दा्श- 


हर पर 
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निक से नवीनतम दार्शनिकों की युगांतर की भीड़ मेरे सामने लाकर जुटा दीजिए, 
कोई मुझे जीवन की सार्थकता ही समझा दे | कसम से कोई ऐसा नहीं जन्मा 
जिसकी गोट में न पीट दूं | सबसे बड़ी सलाह है---'मन चंगा तो कठौती में 
गंगा ।” बलि प्रेमी देवता से लेकर रासलीलाधारी कृष्ण, क्रृष्णा से ब्रह्म, ब्रह्म से 
साम्यवाद, यह सब आदमी के बनाए सिद्धान्त हैं।इन सब की आस्था श्र 
विश्वास पारस्परिक स्नेह सहयोग के 'उदात्त” के लिए है। किसी भी नवीनता 
का कोई तात्पर्य ही नहीं यदि वह इसे स्वीकार नहीं करती । 
नई कविता जहाँ नवीनता का प्रयास नहीं, केन्द्र को पकड़ने का प्रयास करती 
है, वहाँ वह ब्यक्तिपरक होने पर भी सजीव चेतन होती है । जैसे--- 
गीत की गुर्जरी प्राण के खेत में 
दर्द के बीज कुछ इस तरह बो गई-- 
साँस जो भी उगी चोट खाई हुई 
जिन्दगी क्‍या हुई, मौत ही हो गई । 
“रमेश मंटियानी 
सत्य का अ्रंगीकार किसी बन्धन की स्वीकृति नहीं है। दर्शन की प्रभि- 
व्यक्ति यथार्थ और आदर्श के संघर्ष में समाप्त नहीं हो जाती । वह तो मनुष्य के 
मानसिक जीवन के आ्रायामों का विस्तार है। या कहूँ नये-तये झयामों से परि- 
चय प्राप्त करना है। झ्रादर्श और यथार्थ के लिए कोई सत्य नहीं ठहरता, सत्य 
मनुष्य के राग मूलक जगत्‌ में निवास करता है। और याद रखना ग्रावश्यक है 
कि जगत्‌ वह है जो गतिशील है। पुराना कवि समस्त में 'एक' की वर्शानातीत 
गरिमा की भ्नुभूति करने की चेष्टा करता था। परन्तु यह नहीं भूलना चाहिए 
कि विद्रोही पतनशील सिद्ध कवियों की साँकेतिकता भी अपने युग के लघुत्व की 
स्वीकृति थी, जो इतने रहस्यमय ढज से प्रकट हुई थी । शेली बन्धनों को तोड़- 
कर हर युग के नये रूप सिरजे हैं, और हर शेली के प्राण उसकी वस्तु से ही 
विकीर्ण हुए हैं। 
संमस्या का सत्य आवश्कीय रूप से आदर्श का सत्य ही निकल आये यह 
असम्मव है। मनुष्य अन्तस्थ कभी भी बहिरस्थ के बिना पूर्ण नहीं हो सकता । 
युग का सत्य काव्य में सदेव चेतना लाता है, किन्तु युग युग का सत्य- युग 
विशेष के वाह्म में नहीं रहता, वह उसके मनुष्य में रहता हैं। कविता उस 


अर 


तादात्म्य की अभिव्यक्ति का स्वरूप है। विज्ञान परिधि है, उसका सल्य गोले का 
फलना है, उससे श्रातंकित वही होगा, जो केन्द्र को भूल कर भटक जायेगा। 
यही यूरोप में हुआ, यही रूस में हुआ और अमरीका में यही हुआ । और 
दुर्भाग्य से मशीनों के परिचय ने मध्यंवर्गीय कुरठा को यही भारत में भी दिया 
है । हम अपनो विषमता में ललकारते हैं पर श्रपने बालक को तो मुस्कान देते ही 
हैं। केन्द्र बदला कहाँ है जो नवीनता परिधिपरक होकर भटक रही है? गति 
यदि चलने मात्र की है, तो वह विश्रम है। गति अपने आप में पूर्ण नहीं, वह 
माध्यम को वस्तु कहें तो शैली” उसके लिए उठते चरण हैं। चलने का 
प्रयोग” तो पाँव ही करेंगे, उसकी गति को यन्त्र भी ले सकता है, परन्तु जब 
तक वह माध्यम है, तब तक उसकी आ्रात्मा का प्रकृति से सामंजस्य है। नयी 
पीढ़ी की अहमन्यता इसे स्वीकार न करके इतिहास की व्याख्या में चमत्कार पेदा 
कर सकती है, किन्तु नेतिकता का विरीधी तत्व प्रत्येक युग में बदलते रहने में 
नहीं, उस केन्द्र का विरोध करने में है । जो सारी नेतिकता की 'जिजीविषा' का 
आधार है। 

स्वातंत्रय की सहिष्णुता का बीज हमारी भारतीय संस्कृति ने युगों के ऊसर 
में भी जीवित रखा है। हमारे रस सिद्धान्त में ऐसी व्यापकता है जो नयी कविता 
को आज भी प्राशतत्व दे सकता है, यदि उनकी गहराई समभी जाये । टी. एस. 
इलियट के “सहजीवन”'” और इलिया एहरेनबुर्ग के “भाव की प्रतिष्ठा” की पुकार 
मूलत: इसी भारतीय अनुभूति के दो वर्गीन दृष्टिकोणों का प्रतिफलन है । 

में इसे मानव का सांगोपांग वर्णन कहूँगा और मानव इतना लघु भर 
इतना विराट है कि उससे कुछ भी सान्‍्त श्रोर श्रनन्त में दूर नहीं है। किन्तु 
प्रत्येक युग की कविता साधारण का आझादर्शीकरण, और महान्‌ का साधारणी- 
करण है। अपने प्रारम्भ श्रोर विकास का चरमफल यह नदी जिस समुद्र में 
जाकर करती है, वह और कोई नहीं, मानव की ही परिधि-विरत्रार और केन्द्र 
के सम्बन्ध खींचने वाली रेखाएं हैं ( 3090!प8 ) 

इस सत्य को भी नया कवि पहचान रहा है। भ्रव कु आरी आस्था चाहता 
है। कुआरी का प्र्थ है यह विवाह करेगी, माँ बनेगी, और फिर कुआरी को 


जन्म देगी। 
““+५5$?३#५:---० 


उपसंहार 


इस प्रकार हमने काब्य के उन स्वरूपों को देखा जिनको हिन्दी की पृष्ठभूमि 
जानने के लिये जानना अत्यन्त आ्रावश्यक था | काव्य किसी विशेष परिस्थिति 
में श्रपना विशेष रूप रखता है। जब हम इस सत्य को स्वीकार कर लेते हैं, तब 
काव्प के रूपों के सम्बन्ध में हमारी धारणाए बहुत स्पष्ट हो जाती हैं । 

किन्तु एक बात समझ लेना बहुत श्रावश्यक है । और वह यह है कि इतना 
ही विवेचन काव्य के लिये पूर्ण नहीं हो जाता। 

काव्य की मूल आत्मा जो इतने रूपों में विकास करके हम तक आई है, वह 
केवल दो सत्यों से परिचालित हो रही है, और वे हें--जिजीविषा श्रौर रिरिसा । 
साहित्य का स्थायी मूल्य इन्हीं से जन्म लेकर, इन्हीं में पलकर, इन्हीं में अपनी 
चरम अभिव्यक्ति प्रास करता है, और हमने इसे स्पष्ट किया है कि यही दो सत्य 
युग-युग से अपनी अभिव्यज्जना विभिन्न रूपों में करते रहे हैं । रूप और प्रकार 
में काव्य के वाह्य और आशभ्यंतरिक भेद उसके विभिन्न काल-प्रभा में विभिन्न 
आयामों के रूप में प्रस्तुत हुए हैं और इसीलिये उनमें भेद होने पर भी उनका 
मूल प्रायः एक विकास क्रम को प्रगट करता है, जिसको समझना काव्य का मूल 
मर्म समझ लेना है । 


लाल बहादुर शास्त्री राष्ट्रीय प्रशासन अकादमी, पुस्तकालय 
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